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वक्तव्य 


प्रस्तुत पुस्तक मेरे उस एक लेख का संशोधित और परिवरद्धित संस्करण 
है जो 'वैष्णवर्धर्म वा संप्रदाय का क्रमक विकास' शीर्षक से हिंदुस्तानों 
पत्रिका के जनवरी १९३७ के अंक में प्रकाशित हुआ था। उसके द्वारा 
मेने वैष्णवधर्म का एक संक्षिप्त परिचय देने की चेप्टा की थी और इस वार 
उसी में कुछ और भी सामग्री जोंडकर उसे अधिक पूर्ण और व्यवस्वित 
रूप दे दिया हैं। वैष्णवधर्म पर लिसे गए साहित्य का कलेवर बड़ा हैं। 
परंतु उसे सुचारु रूप से सजाकर एक प्रामाणिक इतिहास लियने का सफल 
प्रयास अभीतक नहीं हो पाया हैं। अंग्रेज़ी, गुजराती, बंगला आदि भाषाों 
में आजतक लिखें गए ग्रंथ या तो एकांगी जान पड़ते हे वा अपूर्ण हे। उनमें 
से किसी भी एक के अध्ययन से पूरा संतोप नहीं होता और न उससे 
अपने अभीष्ठ की सिद्धि ही होती हैँ। भारतीय संस्कृति के दृष्टिकोण 
से वैष्णवधर्म के महत्त्व को स्वीकार करनेवालों के लिए यह आवश्यक है 
कि वे इसकी रूपरेखा से पूर्ण परिचित हो जायें तया उसके अनक दाताब्दियों 
में क्रमणः विकसित होते गए, रूप को पहचान कर यह भी जान ले कि इसके 
समय-प्तमय पर भारतीय समाज से प्रभावित होने और उसे प्रभावित भी 
करने का वास्तविक रहस्य क्या हैं। 

हिंदी भाषा में मुझे आजतक ऐसी एक भी पुस्तक देखने को नहीं मिलती 
जो उक्त विपय की पूरी चर्चा एक साथ क्रमवद्ध रूप में करती हो और 
जिससे उपयुक्त उद्देश्य की पूर्ति की ओर कोई संकेत मिलता हो। हिंदी- 
साहित्य के ऊपर वैष्णवधर्म तया महायान, शव, शाकक्‍त, नाथ एवं सूफ़ी 
संप्रदायों का न्यूनाधिक प्रभाव भी स्पप्ट हैँ, किंतु इस विचार से भी 
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त[ह दस वियय के फ़िसों ग्रंथ को रचना नहीं की जा सकी हुं। प्रस्तुत 
ग7 प्रयावत: ऐसी हो. कमरों को दुर करने के उद्देश्य से किया गया एक 
गामत्क प्रयास है । दपने उग्र के भिन्न-भिन्न विययों पर पृथक्‌- 
रू ठिगन की ओ जा उन्हें फेयलछ झईं तलावद्ध कर दिया गया है, जिस 
उनमें से किसों एक का ब्योरेबार परिचय नहों मिल सकेगा और 
का परे में भी जान पटेंगे। फिर भो इस पुस्तक के सोमित क्षेत्र की 
दंड में ऐसा करना स्यरमावतः ज्ावश्यक हो गया । 
इस पुस्तक के छिसने में मुक्के जिन लेराफ़ों की कृतियों से सहायता 


मि्े टे उनझा में परम कृतन हूं। इस संबंध में में उन सज्जनों के 
पति भो साभार प्रसशेन गर देना चाहता हूं जिनके द्वारा मुझे ऐसे ग्रंथ 


मिह्र पाए है पयागा किस्होंने मुझे उपर्वक्त छेस को पुस्तकाकार प्रदान 
आने के दिए प्रेरिव किया हैं। इनमें मेरे मित्र श्रो रामचंद्र ठंठन का 
गाम व्ोष््य में उच्देशनोय हैं। आवरण-चित्र डा० वासुदेवधरण 
यार के सोजिस से वाल हुआ है. जियके लिए में उनका हृदय से आभारी 
5 गूनरायों सथा अंगेजों में प्रकाशित सामग्रो को प्रस्तुत 
वरने दिए शो उयशेशत्रसाद गुप्त एवं श्री नर्मदेश्वर चतुर्वेदी भी 
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१, भक्ति का उदय ओर विष्णु-नारायण 


वेष्णवधर्म हिंदू घामिक समाज का एक प्रमुख अंग हैं और किसी न 
किसी रूप में, वह आज भारतवर्ष के प्रायः प्रत्येक भाग में जीवित और 
प्रचलित है । सिद्धांतों की दृष्टि से वह विशिष्ट धामिक विचारों की एक 
प्राचीन परंपरा है जिसके अनुगामियों में आजतक सैकड़ों प्रसिद्ध ईश्वर- 
भवत, प्रकांड विद्वान एवं धर्मनिष्ठ व्यक्ति हो चुके हैं। इसके समर्थन और 
प्रचार में आजतक एक से एक उत्तम ग्रंथों की रचना होती आई है और 
एक महत्त्वपूर्ण संस्था के रूप में इसने समय-समय पर बड़े-बड़े सम्राटों अथवा 


सर्वंजनोपयोगी भक्ति-सिद्धांत और उनका अधिकतर जनता की ही प्रच- 
लित भापा द्वारा प्रचार किया जाना, तथा एऐहलीकिक जीवन के अंतर्गत 
परिचित चरित्रों में ही अपने भगवान्‌ के आंशिक रूप की भावना जागृत 
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कर, सुंदर आद्श्ों की सृष्टि के_लिए इसका प्रयत्न करना सर्वथा स्तुत्य है। 
इस धर्म की एक प्रमुख विशेषता इस बात में भी पाई जाती है कि अपने 
इष्टदेव की अपार दया एवं प्रसाद का अधिकारी इसने प्राणिमात्र को 
एक समान माना हूँ और प्रत्येक व्यक्ति के लिए प्रेम, प्रपत्ति आदि सुलभ 
साधनों द्वारा अग्रसर होने का पूरा अवसर दिया है, जिससे इसके मूल सिद्धांतों 
की व्यापकृता और उनमें निहित उदारता का भी परिचय मिलता हैं । 
परंतु, इन वातों के होते हुए भी, इस धर्म का कोई शंखलाबद्ध इतिहास आज- 
तक नहीं लिखा जा सका और इसके प्रारंभिक विकास की रूपरेखा 
कतिपय फूटकर प्रसंगों तथा अवतरणों के ही आधार पर अभी तक निर्मित 
होती आई हैँ । 

वेदिक-कालीन इतिहास के अध्ययन से पता चलता है कि जिस भक्ति- 
मार्ग के अचल शिलाधार पर इस धर्म की मूलभित्ति खड़ी है उसका अस्तित्व 
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कम से कम संहिता-भाग की रचना के समय तक नहीं था| वह काल, 
वास्तव में, कर्मकांड का यूग था जब कि आर्य-लोग प्रायः प्रत्येक प्राकृतिक 
वस्तु वा घटना में किसी ते किसी देवता की कल्पना कर लेते थे और उसे 
प्रसन्न रखने की चेप्टा में यज्ञादि कर्मों का अनुष्ठान करते रहते थे ।. वे. 
प्रार्थना वा विनय भी अपने दैनिक जीवन-को आनंद के साथ व्यतीत करने 
की इच्छा से ही किया करते थे। उनका प्रधान उद्देश्य ऐहिक सुखों की प्राप्ति 
तक ही सीमित था और उनका ध्यान अंतःकरण की साधनाओं की अपेक्षा 
वाहय विधानों का अनुसरण करने की ही ओर अधिक आक्ृष्ट रहा करता 
था। उस समय जितना महत्त्व थे मंत्रों के शुद्ध उच्चारण एवं विधियों 
के निर्वाह को देते थे उतनी चिता अपने हृदय की शुद्धि अथवा सनोविकारों 
के परिष्कार की नहीं रखते थे । हां, इतना अवश्य था कि उन्हें अपने उक्त 
झत्पों के शुभ परिणाम वा सफलता में दढ़ विश्वास भी रहा करता था और 
इस दु प्टि मे, यदि हम चाहें तो, यह भी कह सकते हैँ कि उनके कर्मकांड भी 
मूलतः उनकी श्रद्धा द्वारा ही प्रभावित हुआ करते थे। कहा भी गया हैं 
बिना श्रद्धा के बन का कोई भी अर्थ नहीं । श्रद्धा ही वास्तव में यक्ष की 
अधिष्दात्री देवी हैँ कौर श्रद्धा एवं यज्ञ में कुछ भी अंतर नहीं हैँ । श्रद्धा- 
हीने यजमान के सभी अनुष्ठान व्यू और सारहीन हो जाते हें । 
इस श्रद्धा से ही आागे चलकर ऋमश: श्रद्धामूलकक भक्ति अथवा श्रद्धा- 
भक्ति का प्रादुर्भाव हुआ और धीरे-बीरे आर्यों का प्रारंभिक बहुदेववाद 
भी एकदेववाद में परिणत होने छगा । भक्ति को भावना स्वभावत्: 
अनेक की अपेक्षा किसी एक की घोर अग्रसर होती हू । भक्तिभाव से अनु- 
प्राणित मनोबृत्ति वाले व्यक्ति के लिए यह स्वाभाविक है कि वह साधारण 
पिभिन्नताओं की उपेक्षा करता हुआ अपनी दृष्टि को अधिक से अधिक 
व्यापक बनाने ना प्रयत्त करें तथा इतस्तत: बिसरी हुई झवितयों में सामं- 
उस्य स्यावित करता हत्ना उन्हें किसी एक रूप में निविष्ट करें और इस प्रकार 
घान उच्यातम आद्स का वोद भी बना ले। अतएवं, जिन-जिन प्रमस 
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देवों की कल्पता पहले पुथक-पृथक्‌ रूपों में की जा रही थी वे अब केवल 
एक के ही विविध रूपों में दीख पड़ने लगे और अंतमें उनके भिन्न-भिन्न 
नामों तक का प्रयोग उसके ही छिए होने लगा। उदाहरण के लिए, अब 
'इस प्रकार कहा जाने छगा, है अग्निदेव, तुम्हीं वरुण हो तुम्हीं मित्र 
हो तथा तुम्हीं इंद्र भी हो और तुम्हीं भयमा होकर सदा स्वामिवत्‌ भी कारये 
किया करते हो”' इत्यादि और कभी-करी तो यों भी कह दिया गया कि 
“विद्वान लोग उसी (संत) को इंद्र, मित्र, वरुण वा अग्नि के नाम से पुका- 
'रते हैं और वही विज्ञाल पंखोंवाला दिव्य गरुड़ भी हैं । उसी एक (पदार्थ) 
का वर्णन वे अनेक प्रकार से करते हैँ, इसलिए वही एकमात्र सत्‌ (सृष्टि 
'को आविर्भाव प्रदान करने के कारण) अग्नि (संसृति एवं परिवर्तन का 
मूल कारण होने से) यम तथा (अखिल विश्व का आधारभूत होने से) 
मातरि-वान्‌ भी कहलाता है ।”' इस दूसरे प्रकार की विचारधारा के 
अनुसार अखिल विश्व की मौलिक एकता भी प्रतियादित हुई और वह सत्ता 
ऋमशः परमात्मतत््व हो गई । 

अनुमान किया गया हूँ कि ऐसे ही किसी समय के लगभग आर्यों की 
अनेक परिपदें वा संभाएं भी हुआ करती थीं जिनमें, अनुभव-वृद्धि अथवा 
मतभेद के कारण उठने वाले विविध प्रश्नों पर वे लोग विचार-विनिमय 
किया करते थे। ऐसे अवसरों पर किए गए दार्शनिक विवेचन एवं तर्क-वितर्क 
का ही यह परिणाम था कि, आगे चलकर, वेदों के क्रमशः ब्राह्मण", आर- 
श्यक एवं उपनिपद्‌” तामक विभिन्न भागों की रचना हुई और वैदिकवर्म 
के एक सुव्यवस्थित साहित्य का यूत्रपात हुआ । इन रचनाओं के आधार 
पर ऋमश: वैदिक कृत्यों की विधि-परंपरा स्थिर की जाने लगी, मूल दाश- 
निक तत्त्वों का अनुसंधान आरंभ हुआ तथा गूढ़ रहस्यों का स्पप्टीकरण 





ऋग्वेद, ५१३१-२ 
'डंद्रें मित्र बरुणसग्निमाहुरयों दिव्यः स सुपर्णो गरुत्मान्‌। 
एक सद्दिय्रा वहुधा वदन्त्यग्निं यम॑ सातरिइ्वानमाहुः । 
ऋग्वेद ११६४।४३ 


काम से कम संहिता-भाग की रचना के समय तक नहीं था | वह काछ, 
चास्तव में, कर्मकांड का युग था जब कि आर्य-लोग प्रायः प्रत्येक प्राकृतिक 
वस्तु वा घटना में किसी न किसी देवता की कल्पना कर छेते थे और उसे 
प्रमन्न राने की चेप्टा में यमादि कर्मो का अनुष्ठान करते रहते थे ।. वे. 
प्रार्थना वा विनय भी अपने दैनिक जीवन को आनंद के साथ व्यतीत करने 
की इच्छा से ही किया करते थे। उनका प्रधान उद्देश्य ऐहिक सुखों की प्राप्ति 
तक ही सोमित था और उनका ध्यान अंतःकरण की साधनाओं की अपेक्षा 
धाहय विधानों का अनुसरण करने की ही ओर अधिक आक्ृष्ट रहा करता 
था । उस समय जितना महत्त्व वे मंत्रों के शुद्ध उच्चारण एवं विधियों 
के निर्वाह को देते थे उतनी निता अपने हृदय की शुद्धि अथवा मनोविकारों 
के परिष्फार की नहीं रगाते थे। हां, इतना अवदय था कि उन्हें अपने उक्त 
कृत्यों के शुभ परिणाम वा सफलता में दुढ विश्वास भी रहा करता था और 
इस दृष्टि से, यदि हम चाहेँ तो, यह भी कह सकते हैँ कि उनके कर्मकांड भी 
मूलतः: उनही श्रद्धा द्वारा ही प्रभावित हुआ करते थे। कहा भी गया है 
#बिना श्रद्धा के यज्ञ का कोई भी जरय॑ नहीं । श्रद्धा हो वास्तव में सश की 
अधिष्दात्री देवी हूँ और श्रद्धा एवं यज्ञ में कुछ भी अंतर नहीं है ।” श्रद्धा- 
हीन बजमान के सभी अनुप्यान व्यर्थ और सारहीन हो जाते हैं । 

इसे श्रद्धा मे ही भागे चछफर क्रमशः श्रद्धामूऊकक भक्ति अथवा श्रद्धा 
भातिति का प्रादुर्माव हुआ ओौर धीरे-धीरे आर्यों का प्रारंभिक बहुदेववाद 
भी एक्देबबाद में परिणत होने छगा । भक्ति की भावना स्वभावतः 


लगेद की उपक्षा किसी एक की सौर अग्रसर होती है । भक्तिभाव से अनु- 
प्राधित मनोबुति याले व्यक्ति के छिए यट रवाभाविक हूँ कि वह साधारण 
दिनिप्नताओं की उपेक्षा करता हुआ अपनी दृष्टि को अधिक से अधिवा 
ब्यापय बनाने का प्रयत्न करे तथा इतक्ततः बिसरी हुई शवितियों में सामं- 
प्रम्य स्थापित बरला हुमा उन्हें किसी एक रूप में निविष्ट करे और इस प्रकार 


उस सास उद्वतन आाइशस का ऊंद् भी बना ले । अतएव, जिन-जिन प्रमुख 


खिल नल न्‍लडलनन +« 
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यामी : दि भ्नि पत्ट इन ऐंशेंट इंडिया, प० ६ 
्क 


नम हक 0 >> 


देवों की कल्पना पहले पृथदू-पृथर्‌ रुपों में की जा रही घी थे अब फेंग 
एक के ही विविध रुपों में दीस पढ़ने छगे और मंनमें उनके लिप्न-भिप्न 
नामों तक का प्रयोग उसके हो लिए होने छगा। उदाहरस के छिए, लव 
इस प्रकार कहा जाने लगा, 'है अग्निदेव, सुम्ही बण्ण दो सु्दी मित्र 
हो तथा तुम्हीं इंद्र भी हो और तुम्हीं बयंगा हीकर सदा स्यामिदत्‌ भी काम 
किया करते हो”! इत्यादि बोर कमी-कमी तो यों भी कह दिया गया दिए 
“विद्वान लोग उसी (सत्‌) को इंद्र, मित्र, यरुण था अग्नि के नाम मे पुकत- 
रते हैं और वही विद्याल पंसोंवाला दिव्य गयड़ भी है। उसी एक (परदा्य॑) 
का वर्णन वे अनेक प्रकार से करते हैं, इसलिए यही एकमात्र संत (सृप्डि 
को आविर्भाव प्रदान करने के कारण) अग्नि (मंगृत्ति एवं परिवतेन का 
मूल कारण होने से) यम तवा (असिल विश्य फा आधारमूत होने भे) 
माततरि वानू भी कहलाता हैँ ।” इस दूसरे प्रकार की विचारधारा के 
अनुसार मखिल विश्व की मौलिक एकता भी प्रतियादित हुई और बह सत्ता 
ऋरमश: परमात्मतत्त्व हो गई । 

अनुमान किया गया है कि ऐसे ही किसी समय के लगभग आरयों की 
अनेक परिपदें वा सभाएं भी हुआ करती थीं जिनमें, अनुभव-युद्धि अबवा 
मतभेद के कारण उठने वाले विविध प्रश्नों पर वे छोग विचार-विनिमय 
किया करते थे। ऐसे अवसरों पर किए गए दार्शनिक विवेचन एवं तकं-वितर्फ 
का ही यह परिणाम था कि, आगे चलकर, वेदों के क्रमश: ब्राह्मण, आर- 
ण्यक एवं उपनिपद्‌! नामक विभिन्न भागों की रचना हुई और वेदिकपघर्म 
के एक सुव्यवस्थित साहित्य का सूत्रपात हुआ | इन रचनाओं के आधार 
पर क्रमश: वैदिक कृत्यों की विधि-परंपरा स्थिर की जाने छगी, मूल दा- 
निक तत्त्वों का अनुसंधान आरंभ हुआ तथा गूढ़ रहस्यों का स्पप्टीकरण 





ऋग्वेद, ५५३३१-२ 
_इंद्रे सित्रं दरुणमग्निसाहुरथों दिव्यः स सुपर्णों गरुत्मान्‌। 
एक सदहिय्रा चहुधा वदन्त्यग्निं यम सातरिदवानमाहुः। 


ऋग्वेद १।१६४।४३ 
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होन लगा। उपर्युक्त एकदेव अबवा परमात्मतत््व के ही समान जीवात्मा 
तथा बब्यतत प्रकृति को भावना का भी उदय छूगभग इसी काल में हुआ । 
जीवात्मा के कर्म एवं जन्मांतर की कल्यना के आधार पर आयों के हृदय में 
इस बात की भी उत्लंठा जगी कि कर्मवंधन के अनवरत चक्कर से उसे 
उन्मुक्त करने के लिए अधिक से अधिक महत्त्वपूर्ण साधन काम में लाना 
घाहिए । इस उद्देश्य की पूति के लिए उन्होंने सांसारिक कर्मजाल से पृथक्‌ 
फत्कर परमात्मचितन में संलगन होने की एक ऐसी साधना आरंभ की जिसके 
अभ्यास-फ्रम की दी्॑ब्यापिनी क्रिया तप वा तपस्या के रूप में परिणत 
हुई। निरंतर ध्यान द्वारा जीवात्मा और परमात्मा के सान्निध्य का उत्तरो- 
त्तर बदता जाना सिद्ध होता हैं। अतएवं दूसरे शब्दों में इसे “वैदिक 
उपासना” वा 'ध्यानयोग' भी कह सकते है और भव्ति-भावना की दृष्टि 
में मदि दस पदलि पर विचार किया जाय तो यह भी कहेंगे कि वैदिक 
उपासना, वास्तव में, श्रद्धानविति का ही एक अन्य प्रकार से विकसित 
म्प्थी। 

जाने पए़ता है कि उपर्युक्त समय तक वैष्णवधर्म के कदाचित किसी 
भी अग की रचना नहीं हो पार्ट थी और स्वयं ' भक्ति' घब्द भी उस काल में, 
शध्ररात्मा प्रेम की अक्षा प्रेममात के अर्थ में बहुधा प्रयुक्त हुआ करता 
था।' भतति की बष्णवानुमोदित भावना का आविर्भाव, आरयों के आध्या- 
स्मिए एवं दार्मनिक विचारों में पीछे अधिक गंभीरता आने पर हुआ और 
तमी सेट प्रारंभिक क्षय या उपासना से विकसित होती हुई क्रमणः उपास्य 
भगागान्‌ ये ऐस्यर सा मृल्सत्व में भाग दिला (सर 5 सागलेना, बाँटना 
श्र) रपनल वर्नेबारे अधिक व्यापक भाव में परिणत हुई” इसी 
प्रशार उस उपर्यदत ने व्यकिस्व की कल्यना भी बहुत काल के जन॑तर ही 
टिकामद में विश्यु स्वेश्षवन् एक साथारण देवता के 


पाने 7/॥ ऋगद! के पाई स्वलो पर ये एक आदित्य मात्र 


दियटाइफएर क्या ७. * लज->०क हैं..+->क्क शपधिय >> न मत साजनर ० खिजमस न गिस्ट्स्सँ अर 
भांदग्शर ; व्प्रिस्म शैधिय्स सेंट माइनर रेखिजस गिस्टमस्स, प० ४१ 
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दे; वाप्यादइ-इमपवरदा (गोर्गपुर, अमस्न १९३६), पृ० ५ण४ 


चने 7 सर्जन 


सममे जाते हें और दिन भर की यात्रा को केबल तीन प्गों में ही पूरी कर 
देने के कारण बार्य-छोग उन्हें महत्व देते तथा उन ययोगान मारते जान 
पड़ते हैं। उनकी महत्ता बट्टे-बढ़े डगों द्वारा आकगाशरमंएल था सारे ब्राग्मांद 
को माप देने पर ही निर्भर हैं। जैसे, “अविनश्यर गोषा विष्णु से केवल 
तीन पं द्वारा ही नांघ दिया ।”! तथा “विष्णु ने त्तीन पग किए और इस 
(ब्रह्मांड) को नाँघ गए ।” इन तीन पगों था पदों में से कैब पहले 
“दो बर्थात्‌ पृथ्वी और मंतरिक्ष को हो मनुष्य देस वा प्राप्त कद सकते है 
तीसरे तक कोई भी नहीं पहुँच पाता। यह चिट़ियों की उड़ान से भी ऊंट 
है।” “तृतोय पद विष्णु का परमयद है उसे विद्वज्जन आकाश की ओर 
सदा ऊँची दृष्टि लगाकर देखा करते है।” “वहां विष्णु के उस विशाल परम- 
पद में मधुर आनंदरस का स्रोत विद्यमान हूँ ।”" इसी प्रकार विष्णु का नाम 
कहीं-कहीं 'ऋतस्य गर्भम्‌' आदि के प्रसंगों में बज के वीजरप देवता' 
अथवा, ब्राह्मणों! की रचना के समय तक 'यज्ञोह वे विष्णु: आदि द्वारा 
स्वयं यज्ञ के अथ में भी प्रयुक्त हुआ है और वे यज्नों को सफलता में बहुघा 
सहायक भी समझे गए हैं ४ 

परंतु उक्त दोनों प्रकार के ,उदाहरणों से अधिक महत्त्वपूर्ण वे प्रसंग 
समझे जाने चाहिए जहां पर विष्णु को इंद्र नामक अन्य प्रसिद्ध देवता 
का योग्य सहायक मात्रा गया हैँ अथवा जहां-जहां इंद्र के साथ ही 


'त्रोणि पदानि चक्रमें विष्णु्गोपा अदाभ्य:। ऋग्वेद, १२२१८ 

“टू विष्णु विचकरमे न्रेघा निदधे पदम्‌ । ऋग्वेद, १॥२२॥१७ 

हैं इदस्प कमणे स्वर्दशों भिख्याय मर्त्यों भुरण्यतति। 
तृतीयमस्य नकिरा दधर्षंति वयशइचन पतयन्तः पतन्रिण:। वही, ११५५५ 

“लदहिष्णो: परम पद सदा पद्यन्ति सूरयः३ दिवीव चक्षुराततम्‌॥। वही, 
१।२२१२० 

“उसुक्रमस्य सहि वन्धुरित्या, विष्णोः पदे परमें सब उत्स:। वही, 
११५४५ 

“इच्रस्य युज्यः सखा । वही, १॥२२॥१९ 


परमात्मदेव के पद पर पहुँचते-पहुँचते विष्णु को कई अन्य देवताओं से भी 
अनेक प्रतिष्ठासूचक शब्द मिले जिनमें 'चक्रपाणि'' तथा क#्ृष्ण'' जैसे 
धाव्द वैदिक देवता सवितु वाले बर्णनों से किसी न किसी अकार लिए गए 
कहे जा सकते हैं । 
बैप्णवधमम के उपास्यदेव का एक दूसरा नाम नारायण है जो वेदिक 
साहित्य के अंतर्गत अनेक स्थलों पर आया हैं । 'ऋणग्वेद' में एक स्थल पर 
इस प्रकार कहा गया हँं--- आकाश, पृथ्वी और देवताओं के भी पहले वह 
गर्भाडरूपी वस्तु क्या थी जो सर्वप्रथम जल पर ठहरी थी और जिसमें सभी 
देवताओं का भी अस्तित्व था ? जल के ऊपर वही गर्भाड ठहरा हुआ था 
जिसमें सभी देवता वर्तमान थे और जो सभी कुछ का आधार-स्वरूप है । 
वह विचित्र वस्तु अजन्मा की नाभि पर ठहरी हुई थी जिसके भीतर सभी 
विद्यमान थे ।”' जिससे पता चलता हैं कि सबसे प्रथम जल का अस्तित्व, 
माना गया है जिस पर ब्रह्मांड का ठहरता-वतलाग्रा गया है ।_यह_नब्रह्मांड 
ही कदाचित्‌ वह वस्तु है जिसे आगे चलकर .जगत्लण्टा अथवा ब्रह्मदेव की _ 
पदवी दी गई और वह अजन्मा जिसकी नाभि पर वह गर्भाड ठहरा था वही_ 
नारायण है) इस ब्रह्मांड में सभी देवताओं का वर्तमान रहना कहा गया 
है, अतएंव नर से अभिप्राय यहां पर उन सभी देवताओं अथवा भानवों 
से भी हूँ जिनके 'अयन' वा अंतिम लक्ष नारायण हैं और वे ही उनके 
आधार-स्वरूप भी हैं। इस 'नारायण' शब्द की वैदिक देवतावाची “विष्णु' 





अवतंयत्सूयों न चक्रत्‌ू | ऋशेद, २।११२० 

'आक्ृष्णेन रजसा वर्तमान: । वही, १३५२ तथा सविता 

कृष्णेन रजसा चामृणोति । वही, १॥३५॥९ 

परो दिया पर एना पृथिव्या परो देवेभिरसुरेयेंदस्ति। 
केस्विद्‌ गर्भ प्रथम दक्ष आपो यन्न देवा: ससपदयन्त विश्वे॥५॥ 
तमिद्‌ गर्भ प्रथम दक्म आपो यत्न देवाः समगच्छन्त विश्वे। 
अजस्य नाभावध्येक्रमर्पितं यस्मिन्विश्वानि भुवतानि तस्थुः ध६॥ 
वही, १०८२५-६ 
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आब्द से यह विशेषता है कि इस नाम से पुकारे जानेवाले देवता एक प्रकार से 
सष्टि-विषयक भावना का भी केंद्र बन जाते हैं ।' शतपथन्रनाह्मण' में 
शक स्थल पर' यह भी कहा गया मिलता हूँ कि 'एक वार पुरुष नारायण 
ने यज्ञस्थान पर स्वयं ठहर कर वसुओं,रुद्रों और आदित्यों को अन्यत् भेज 
दिया और यज्ञकर्म को संपादित करके वे सर्वाधिकारी तथा सर्वव्यापी तक 
हो गए ।” यहां पर तथा तैत्तिरीय आरण्यक' के अंतर्गत नारायण को 
विभूतियों का प्रायः वही वर्णन हैं जो ऋग्वेद' के उपर्युक्त प्रसंग में भी 
दीख पड़ता है। शर्ंपथब्राह्मण' के एक अन्य स्थल पर भी पुरुष नारायण के 
पांचरात्र सत्र कर, सर्वश्रेष्ठ बन जाने की चर्चा की गई है) नारायण अंथवा 
पुरुपनारायण, इस प्रकार परमदेव वा परमात्मा के ही समान सर्वोच्च हो 
जाते हैं और ऋग्वेद! के पुरुषसृक्त" के प्रणेता नारायण ऋषि को यदि 

अन्य कई अंशों की रचता करनेवालों की ही भाँति, उक्त 'सूक्‍त' का विषय- 
पुरुष भी मान लिया जाय तो, कह सकते हें कि पुरुष” और “नारायण 
शब्द वहां, वास्तव में, एक ही देवता के लिए प्रयुक्त हुए हैँ, जैसा कि 
जतपथक्ाह्मण' के उपयुक्त पुरुषनारायण' शब्द से भी सिद्ध होता है ।' 
तैत्तिरीय आरण्यक* में इसी परमात्मस्वरूप नारायण को हरि भी कहा 
गया हूँ जो शब्द पहले इंद्र के छिए व्यवहृत होता रहा और आगे चलकर 
“विष्णु! का एक नाम हो गया । 





भांडारकर : ब० शै०', पु ०४३ जितपथक्राह्मण, १२३४ 
'तैत्तिरोन आरण्यक, १०११ 'शतपथक्नाह्मण, १३॥६।१ 
"ऋग्वेद, १०१९ 'भांडारकर : बि० शै०, पृ० ४४ 
'तित्तिरीय आरण्यक, १२१११ हे 
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ध्ररए्रत्ष्मष्द ाह्चस्साक्शल्ख्थ लिन हक 
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शेषश्ञायी विष्णु 
[ गुप्तकालीन : देवगढ़ ] 


१ 


२, साचखतधर्म ओर बासुदेव-कृष्ण 


प्रारंभिक वेदिक काल में विष्णु और नारायण नामक देवता भिन्न- 
भिन्न थे। यद्यपि इन दोनों नामों का प्रयोग उस समय कभी-कभी परमात्मा 
के लिए भी हो जाता था, फिर भी उनका अंतिम एकीकरण कृदाचित्‌ 
'दैत्तिरीय आरण्यक की रचना के समय तक नहीं हो सका | वेदिक 
काल में, अथवा उसके कुछ पीछे तक भी आये लोग इन दोनों देवताओं में से 
किसी को भी आधुनिक उपास्यदेव के रूप में नहीं समझा करते थे । विष्णु 
का संबंध अधिकतर यज्ञ के साथ रहा गौर नारायण सृष्टि का मूलाधार 


« माने जाते रहे। अतएवं, उस समय के भार्य लोग या तो उनसे अपने यज्ञादि 


कर्मों में सहायता प्राप्त करने के लिए वा ऐहिक सुखों को अभिलापा से 
बहुधा प्रार्थना किया करते थे या उनके परमात्मा की परम ज्योति का स्वरूप 
मान लिए जाने पर वे उन्हें उपलब्ध करने के प्रयत्न में कभी तपस्यादि में 
प्रवृत्त हो जाते थे । उन देवताओं में अभी तक किसी 'दयालु' भगवान्‌! 
की भावना का अधिप्ठान नहीं हो पाया था । इस प्रकार का भवितभाव, 
सृवृप्रथम, उस समय लक्षित हुआ जब कि वेणष्णवधर्म के विकसित रूप 
सात्वत वा भागवतधर्म-संवंधी विचारों का प्रचार होने लगा। सात््वत- 
धर्म के मुख्य उपास्युदेव वासुदेव-कृष्ण थे और वे ही उसके मूल प्रवत्तक भी 
माने जाते हैं । परंतु वासुदेव और क्ृष्ण' ये दोनों नाम भी 'विष्णु' एवं 
नारायण' की भांति पहले पृथक्‌-पृथक्‌ प्रयुक्त होते थे जौर इनके संयुक्त 
प्रयोग का अवसर भी, उसी प्रकार, कालांतर में ही उपस्थित हुआ। फिर 
तो, आगे चलकर, ये दोनों शब्द एक दूसरे के पर्याय वन गए और इनके 
द्वारा अभिहित किए जानेवाले “वासुदेव एवं कृष्ण को दो भिन्न-भिन्न मानना 





रायचीधुरी : अर्लो हिस्द्री अब्‌ दि वैष्णव सेक्ट', पु० १८-१९ 


१244 


न्यायत: असंभव हो गया ।** अंत में वासुदेव-कृष्ण भी विष्णु-तारायण से 
मिलकर अभिन्न हो गए और, वेष्णवधर्म इस प्रकार पूर्णत: संघटित हो गया । 
वेदिक साहित्य में वासुदेव का नाम किसी संहिता, ब्राह्मण वा 
प्राचीन उपनिषद्‌' के अंतगत नहीं आला | यह एक स्थेरू पर केवल तैत्ति- 
रीय आरण्यक' के दसवें प्रषाठक में' पाया जाता है, जहां पर यह विष्णु 
के एक नाम की भाँति व्यवहृत हुआ है। डा० राजेंद्रछार मित्र का कहना 
हैं कि इस आरण्यक' की रचना बहुत पीछे हुई थी और इसमें भी वह स्थल 
'खिलरूप' वा 'परिशिष्टभाग में आया है । डा० कीथ ने इस आरण्यक 
का समय ईसा के पूर्व तीसरी शताब्दी में निश्चित किया है, जिससे उस 
काल तक वासुदेव तथा विष्णु एवं नारायण की एकता का संपन्न हो चुकना 
सिद्ध होता है। महाभारत' के कुछ स्थलों पर वासुदेव शब्द का अर्थ बतलाते 
हुए कहा गया है, “में वासुदेव इसलिए कहलाता हूं कि मै सभी प्राणियों 
को अपनी माया वा अलौकिक ज्योति द्वारा आच्छादित किए रहता हूं ।”" 
तथा “सूर्य के रूप में रहकर में अपनी किरणों से सारे विद्व को ढँक लेता 
हूँ और सभी प्राणियों का अधिवास होने के कारण भी मेरा नाम वासुदेव 
हैं। परंतु उसी ग्रंथ में वासुदेव को वासुदेव का पुत्र” भी कहा गया 
हैं और एक वनावटी वासुदेव की भी कथा आती है जो वास्तव में पौंड़ों 
का राजा था। पतंजलि और वेष्णवधर्म के पद्मतंत्र ने ऐसे दो बासदेवों 
'रायचौधुरी : 'अ० हि० बे०', प० २२ 
नारायणाय विश्वहे, वासुदेवाय धीमहि तन्नो विष्णु: प्रचोदयात्‌। 
राजेंद्रलाल मिन्न : तेत्तिरीय आरण्पक', भूमिका, पृ० ८ 
रायचौथुरी : अ० हि० व०*, पु० ६३ 
बसनात्सवभूतानां वसुत्वाइंचयोनितः । वासुदेवस्ततो बेच्ः.4 इत्यादि! 
सहाभारत, ५७०३० 
छादयामि जगहिंश्व॑ भत्वा सय॑ इवांशसि 
सर्वभूताधिवासब्च वासुदेश्वस्ततों हय॒हम्‌ । वही, १२३४१४१ 
वही, ३।१४८ 





की चर्चा की है जिनमें से एक 'तपभवत्‌” और दूसरा क्षत्रिय है 
उबर महाभारत' के ही श्रीमदुभगवद्गीता' नामक प्रसिद्ध अंश में 
श्रीकृष्ण ने कहा है, “में वृष्णियों में वासुदेव हूं? जिससे वासुदेव का 
चृष्णिकुल में उत्पन्न होना भी विदित होता है । इसी प्रकार बीढ्ों के 
घट जातक' में वासदेव को “मथुरा प्रदेश के उत्तरी भाग में रहनवाले 
किसी राजवंश की संतति” कहा गया हैं और उसमें यह भी लिखा 
मिलता हैं कि उक्त राजवंश कान्ह द्वीगयन की अवज्ञा करने के कारण 
नप्ट हो गया । इसी वात का उल्लेख कौटिल्य के अर्थशास्त्र' में भी हुआ है 
जहां वृष्णिकुल के स्थान पर वृष्णियों के किसी संघ की चर्चा की गई है । 
उसमें कहा गया है, “अपनी इंद्वियों को संयत रूप में न रखने वाला शीघ्य 
नप्ट हो जाता है । वातापी, हप के मारे फूलकर अगस्त्य ऋषि पर आक्रमण 
करने के कारण, और वृष्णिसंघ वाले हेपायन के विरुद्ध चेष्टा करने से 
विनष्ट हो गए ॥ 
महाभारत' के भीष्मपर्व (६५वें अध्याय) में आता हूँ कि ब्रह्म- 
देव ने पुरुष परमेश्वर की स्तुति की और उनसे प्रार्थना भी की 
(कि आप चलकर यादववंश की वृद्धि कीजिए और, उन्हें वासुदेव नाम 
से संबोधित करते हुए, उन्होंने यह भी कहा कि आपने ही संकर्पण के 
रूप में अवतीर्ण होकर अपने पुत्र प्रद्मुम्न को उत्पन्न किया और प्रद्युम्न 
से विष्णुस्वरूपी अनिरुद्ध की उत्पत्ति हुई जिससे मेरी रचना हुईं थी और 
उसीके अनुसार अब एक बार फिर भी मनुष्य-योनि में जन्म धारण 
कीजिए। उक्त पर्व के ६६वें अध्याय के आरंभ में, इसके आगे, यह भी 
कहा गया है कि प्रजापति ने परमेश्वर से विनय की थी कि आप चलकर 
मानव-योनि में वासुदेव का अवतार धारण कीजिए और परमेश्वर के स्थान 
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पर फिर अध्याय भर में वासुदेव ताम का ही व्यवहार किया गया हैं। इस 
पर डा० भांडारकर का अनुमान है कि “वासुदेव भक्ति-संप्रदाय के प्रवत्तेक 
का नाम था और उक्त भ्रसंग का अभिप्राय यही जान पड़ता है कि वह अन्य 
तीनों (अर्थात्‌ संकषंण, भ्रुद्यम्त एवं अनिरुद्ध) के साथ किसी पहले युग में 
भी वत्तंमान रह चुका था।” वासुदेव का किसी विशेष धर्म वा संग्रदाय का 
उपास्यदेव टोन! ईरूप के पूर्व सातवीं शताब्दी के प्रसिद्ध वैयाकरण पाणिति 
के एक सूत्र' से भी सिद्ध होता है, जहां पर उक्त संप्रदाय के अनुयावियों 
को वासुदेवक' नाम से निदिब्ट किया गया है। महाभाष्यकार पतंजलि ने, 
भी इसे उसी अथ में समझा है और उनके एक अन्य सूत्र" पर अपना 
'भाष्य लिखते समय कहा है कि वासुदेव' और वालदेव' दोनों ही वृष्णि नाम 
हैं और वे क्रमशः वासुदेव” एवं 'बलदेव' शब्दों से बने हे। वौद्धों के निर्देश 
नामक एक पालि-प्रंथ से यह भी पता चलता है कि ईसा के पूर्व चौथी झताब्दी 
में वासुदेव तथा बलदेव के सांप्रदायिक अनुयायी वर्तमान थे और शतपथ- 
ब्राह्मण” में एक स्थान पर “वाष्णेय” शब्द का व्यवहार हुआ है, जिससे 
वृण्णिवंश की प्राचीनता का भी अनुमान किया जा सकता हैँ। 
“महाभारत' के आदिपव में एक स्थल पर आया है कि वासुदेव ने 
एक वार वृष्णिकुल वालों को संबोधित करते हुए कहा था कि पार्थ अर्थात्‌ 
अर्जुन सात्त्वतों को लालची नहीं समभते और उसी पवे में एक अन्य स्थल पर 
स्वयं वासुदेव को भी सात्त्वत' कहा गया है । इस प्रकार “वाष्णेय' एवं 'सात्त्वत', 
वस्तुतः एक ही जान पड़ते हेँ। इस बात के प्रमाण में 'विष्णुपुराण' के चतुर्थ 
अंश के ग्यारहवें अध्याय के अंत में पराशर द्वारा दिया हुआ यदुकुल का वर्णन' 
*भांडारकर : “वे० हो०, पृ० १३-१४ 
'वासुदेवार्जुनास्यां चुनू, ४३९८ पर पातंजल महाभाष्य। 
ऋष्यन्धक वृष्णि कुरुभ्ययच, ४॥१११४ पर पातंजल महाभाष्य। 
“मांडारकर : चे० ज्ञ०, पृ० ३-४. “शतपथनब्राह्मण, ३११४ 
“बुषस्य पुत्रो सघुरंभवत्‌ ॥२६॥ तस्यापि वृष्णिप्रमुखं पुत्रशतमासीत्‌ ॥२७॥ 


यतो चृष्णिसंज्ञा येतद्‌ गोत्रमवाप ॥२८॥ यादवइच यदुनामोपलक्षणा- 
दिति॥३०॥ विष्णुपुराण, ४११ 
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तथा उसी अंश के वारहवें अध्याय के अंत में आया हुआ यदु के पुत्र फोप्दु 
के बंध का विवरण भी तुलना के लिए दिए जा सकते हैं। पहले 
प्रसंग में आया हैँ कि यदु के पुत्र सहलजित्‌ की वंशावली में मथु के पुत्र 
वृष्णि हुए जिनसे वृष्णिवंश की संज्ञा हुई और यदु के तामानुसार इसी वंश 
के लोग यादव भी कहलूाए। फिर दूसरे प्रसंग में यदु के क्रोप्टुकुल की चर्चा 
है और कहा गया है कि इस कुल में (अंश नामक एक पुरुष हुए थे, जिनके 
पुत्र का नाम 'सत्वत' था और सत्त्वत से ही लोग 'सात््वत' कहे गए। इसी 
प्रकार श्रीमद्भागवत' से भी पता चलता हैँ कि सात्वत लोग परमेश्वर 
को भगवान्‌ वासुदेव” कहा करते थे तथा उनकी पूजा का ढंग भी एक 
विशेष प्रकार का था और वासुदेव को फिर उसी पुराण में सात्वतपंभ' भी 
कहा गया हूँ ।' डा० भांडारकर ने कुछ ऐसे ही अन्य प्रमाणों के आधार पर 
भी यह अनुमान किया हूँ कि सात्त्वत' शब्द वृष्णिवंशीय के एक दुसरे ताम 
की भाँति ही व्यवहृत होता था और उसीमें वासुदेव, संकर्पण, प्रच्युम्त एवं 
अनिरुद्ध हुए थे तथा सात्वतों का एक पुथक्‌ संप्रदाय भी था जिसके 
अनुसार वे बासुदेव की पूजा, उसे परमात्मा समझ कर, किया करते थे।* 
उनकी 'सात्त्वत-विधि' को आांतिपर्व के अंतर्गत सूय्यद्वारा प्रवत्तित 

कहां गया है, जिसका समर्थन गीता (१६-३) से भी हो जांता है ।' 
औष्मपर्व के ६६वें अध्याय के अंत में भीष्म ने भी कहा है, “अनंत और दयालु 
ईश्वर की हमें वासुदेव के ही रूप में जानना चाहिए तथा ब्राह्मण, 
क्षत्रिय, वेश्य एवं जूद्र सभी को चाहिए कि उसकी पूजा भक्तिभाव के 
साथ करें।” शतपथतब्राह्मण ' में सात्त्वता शब्द भी वार्ष्णेय' की ही भाँति 
एक अन्य प्रसंग में आया है। यदि इस दृष्टि से देखा जाय तो दोनों एक 
समान ही प्राचीन कहें जा सकते हैं। 





'ततबचांशस्वस्माच्च. सत््वत5॥४३॥ . सत्त्यतादेते. सात्वताः धढ्धा 
विष्णुपुराण, ८४।१२ 


श्रीमद्भागवत, ९९४९ वही, ११२७५. भांडारकर : 'चै० 
छा०, प० १२ 
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वासुदेव-कृष्ण' शब्द का दूसरा अंश अर्थात्‌ कृष्ण शब्द ऋणेद 
मंडल ८) के एक सूक्‍त के ऋषि व्‌ रचयिता के रूप में आया हे और इसके 
तीसरे एवं चौथ मंत्रों में वे ऋषि अपने को स्वयं भी कृष्ण कहते हुए 
जान पड़ते हैं।! अनुक्रमणी' के रचयिता ने उसी कृष्ण को आंगरिरसगोत्रो- 


त्पन्न भी बतलाया हैं और कौशीतकीब्ाह्मण' में भी कदाचित उसी कृष्ण 
आगिरस का उल्लेख मिलता है।' इधर छांदोग्य उपनिषद्‌्' के अनुसार 
देवकी-पुत्र कृष्ण घोर आंगिरस के शिष्य थ' और उस कीशीतकीबाह्मण 
के प्रसंगानु सार वे ऋषि सूर्य के उपासक भी थे।'* परंतु क्या उपर्थुक्त वैदिक 
सृक्‍त के रचयिता कृष्ण आंगिरस और ये घोर आंगिरस के शिष्य कृष्ण एक 
ही व्यक्ति थे ? डा० भांडारकर का कहना है, “यदि कृष्ण और घोर दोनों 
ही आंगिरस थे तो इससे यह परिणाम भी निकाला जा सकता है कि कृष्ण के 
ऋषि होने की परंपरा ऋग्वेद! के समय से लेकर 'छांदोग्य उपनियद्‌' के 
रचना-काल तक चली आई और उस समय काष्यायग्रत नाम का कोई गोत्र 
भी वत्तंमात था जिसके मूलपुरुष कृष्ण थे। वासुदेव के आराध्यदेव बन जाने 
पर जब कृष्ण और वासुदेव दोनों मिलकर एक वासुदेव-कृष्ण हो गए तो 
कालांतर में उन्हें वृष्णिकुल के वंशवृक्ष में भी स्थान मिल गया।” 
बासुदेव” का व्यक्तिवाचक संज्ञा और क्षष्ण' का गोत्र-ताम होना बौडों के 
“बट जातक! और 'महा उम्मग्ग जातक में आए हुए प्रसंगों से भी सिद्ध 
होता है' और पतंजलि के 'महाभाष्य' में आए हुए दो स्थलों” की तुलना 


अय॑ वा कृष्णो अश्विना हवते वाजिनों बसू। तथा, श्ृणुतं जरितुहंवं 
कृष्णस्य स्तुव॒तो नरा। ऋग्वेद, ८॥८५॥३ 

'कौशीतकीज़ाहाण, ३०६ 

'तद्धेंतद्‌ घोर आंग्रिरसः कृष्णाय देवकीपुत्रायोक्‍त्वा । छांदोग्य उपनिबद्‌, 
२३१७६ 

“कौशोतकीब्राह्मण, ३०१६ “भांडारकर : बे०, शो०, पृ० १५-१६ 

'बही, पृ० १४-१५ 

प्रह्मारा दृश्यंते कंसस्य च कृष्णस्यथ च, असाधुर्मातुले कृष्ण: तया, जघान 
कंस किल वासुदेव: । “अ० हि० बे०”! प० २२ पर उद्धत। 
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करने पर यह भी स्पप्ट हो जाता हैं कि उनके समय में वासुदेव और कृष्ण 
को लोग एक ही व्यक्ति के रूप में समझा करते थे ।* 

कितु फिर भी, प्राचीन वैदिक काल के कृष्ण आंगिरस एवं उपनिपद्‌ 
काल के देवकीपुत्र के केवल अधूरे आधारों पर ही, द्वापर के अंत में अवतीर्ण 
होनेवाले वासुदेव-कृष्ण के व्यक्तित्व और नामादि का रचा जाना तथा 
आगे चलकर 'महाभारत' के उसी वासुदेव-कृष्ण के साथ भागवतादि ग्रंथों 
के गोपाल-क्ृष्ण का भी एक ही व्यक्ति समझा जाना और इस परंपरा का 
इतने दीघंकाल तक अक्षुण्ण रूप में निविवाद प्रचलित रहना बड़े आश्चर्य 
की बात है । इसका समाधान केवल प्राचीन धामिक ग्रंथों के ही आधार पर 
करना कठिन है। वास्तव में, अनेक प्रसिद्ध एवं धुरंधर विद्वानों द्वारा 
भागवतधर्म के संबंध में बड़े-बड़े ग्रंथ लिखे जाते रहने पर भी, वासुदेव और 
कृष्ण के एक होने को कौन कहे, इन दोनों के साथ विष्णु और नारायण तक 
के एकीकरण के विषय में अभीतक कभी संदेह नहीं उत्पन्न हुआ था। यह 
प्रइनन ईसा की गत उन्नीसवीं शताब्दी में पहले-पहल उस समय उठा जब कि 
पाइचात्य विद्वानू, अथवा उन्हींके समान तर्क और खोज करने वाले कतिपय 
भारतीय पंडित भी, अनेक बातों की गवेपणापूर्ण आलोचना करने लगे और 
प्रसंगवश सोचने लगे कि कया उक्त चारों व्यक्ति आदि से ही एक थे अथवा 
उनका एकीकरण किसी समय जागे चछकर हुआ। तब से कृष्ण के ऐतिहासिक 
व्यक्तित्व को स्पप्ट करने की चेष्टा निरंतर होती आ रही हैँ और एक 
विशाल सामग्री के आधार पर उसका विश्लेषण भी अनेक बार हुआ है। 
कितु कृष्ण की समस्या” अभी तक प्राय: ज्यों की त्यों बनी हुई हैं और वह 
लगभग वैसी ही जटिल और विवादग्रस्त कही जा सकती हैँ जैसी पहले थी ।* 
अंतर इतना ही हैँ कि इस विषय की वात अब अधिक सावधानी से 
की जाती हें। 








'तुलनीय--दि एज अबू इंपीरियल यूनिटी', पृ० ४३९ 
ताइपन्नीकर : दि कृष्ण प्राब्लस । बी० ओ० आर० ओरियंटल मंनुअभलू 
भा० १०, ३-४, पृ० २७० 
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हां, इस विषय में एक बात अवश्य ध्यान देने योग्य है। 'छांदोग्य 
उपनिषद्‌' के उपर्युक्त प्रसंग में घोर आंगिरस ने देवकी-पुत्र कृष्ण को कुछ 
उपदेश दिए हूँ और वहां पर जो-जो बातें कही गई हे वे वासुदेव-कृष्ण की 
“श्रीमद्भगवद्गीता' के कुछ अंशों से मिलती हे । इस उपनिषद्‌ (तृतीय 
प्रपाठक) के १६वें खंड के आरभ में ऋषि ने पुरुष वा मनुष्य को यज्ञ-रूप 
माना है और आगे चल कर (१७वें खंड में) उसके जीवन-संबधी विविध 
कर्मो की समानता यज्ञ की दीक्षा, उपसद, स्वुतशस्त्र, असोब्ट एवं अवभूष 
के साथ दिखलाई है। अंत में वे, इस 'पुरुषयज्ञविद्या' को समभाते हुए, 
देवकी-पुत्र कृष्ण से कहते हे कि मनुष्य को चाहिए कि वह अपने अंतिम 
समय में इन तीन पदों का उच्चारण करे, अर्थात्‌ 'हे परमात्मनू, आप 
अविनाशी है, आप सदा एकरस रहने वाले हे तथा आप सबके प्राणप्रद एवं 
अति सूक्ष्म है” और, इस संवंध में, वे ऋणग्वेद' एवं यजुर्वेद' के दो आवश्यक 
मंत्रों का भी उल्लेख करते हैँ। तत्परचात्‌, इस उपदेश को श्रवण कर लेने के 
कारण, कृष्ण की जिज्ञासा ज्ांत हो जाती हैं और वे अब किसी अन्य प्रकार 
का ज्ञान प्राप्त करने के भी इच्छुक नही दीख पड़ते।' इधर 'श्रीमद्भगवदु- 
गीता में भी हम देखते हे कि अर्जुन को उपदेश देते समय श्रीकृष्ण ने मनुष्य 
के यज्ञाथे किए गए कर्मो को ही अधिक महत्त्व दिया है और वें कहते हे कि 
“ “हे कौतेय, जो कुछ करते हो, खाते हो, हवन करते हो अथवा दान करते हो 
तथा तपादि भी करते हो वह सब कुछ मुझे (अर्थात्‌ भगवान्‌ को) समर्पित 
' कर दिया करो (”' इसी प्रकार उक्त दोनों ग्रंथों के कई अन्य अंशों की भी 
तुलना हम निम्नलिखित रूप मे कर सकते हे। जैसे--- 


छांदोग्य उपनिपदू श्रीमड्भगवद्गीता 
१. तपोदानमार्जवमहिसासत्य- १. दानं॑ दमइच. यज्ञस्च 
वचनमिति (३१७४) स्वाध्यायस्तप आजंवम्‌। 


अहिंसा सत्यम्‌ (१६।१-२) 

“छांदोग्य उपनिषद्‌, ३४१७६ 

“यत्करोवि यदइनासि यज्जुहोषि ददासि यत्‌। 
यत्तपस्यसि कौन्तेय तत्कुरुष्व सदर्पणम्‌ ॥ श्रीमद्भगवद्गीता , ९॥२७ 


- २८ - 


// 


. ३, श्रीकृष्ण का एकांतिक धर्म 


देवकी-पुत्र कृष्ण और वासुदेव-कृष्ण को एक ही व्यक्ति मान लेने पर 
भी उनके जीवनकाल एवं जीवनचरित्र-संवंधी ऐतिहासिक बातों का ठीक- 
ठीक पता लगा पाना रूगभग वैसा ही कठिन बना रह जाता हैं। कारण यह 
हैँ कि इस विषय की जो कुछ भी सामग्री इस समय उपलब्ध है उसका 
अधिकांश अनुमान पर ही आश्रित है और उसमें अनेक बातें ऐसी भी दीख 
पड़ती है जिन्हें कोरी कल्पना के आधार पर ही निर्मित कहा जा सकता है। 
कुछ विद्वानों ने इसीलिए पहले भक्तिमार्ग को आधुनिक वतलाना आरंभ 
किया था और वे कृष्ण के व्यक्तित्व के संबंध में भी प्रायः यही धारणा 
रखते थे। वे इस वात के लिए बहुधा प्रमाण भी दिया करते थे कि कृष्ण को 
केवक एक काल्पनिक पुरुष और भक्तिभाव को यहां ईसाईधर्म द्वारा 
प्रभावित होनेवाली भावना-मात्र क्यों कहना चाहिए। परंतु फिर भी 
ऐसे विचारों को निराधार सिद्ध करने तथा, साथ ही, कृष्ण की प्राचीनता 
दर्ानें के लिए भी हमें कम ऐतिहासिक सामग्री नही मिलती। ईसा के पूर्व 
दूसरी शताब्दी के वेसनगर (ग्वालियर) शिलालेख से ग्रीक राजा ऐंटिया- 
क्लिदस के राजदूत हेलियोडोरा का भागवतधर्मावलंवी होना तथा उसके 
द्वारा देवदेव वास देव' के नाम पर गरुड़ध्वज का निर्माण किया जाना सिद्ध 
होता है, और यह भी स्पष्ट हैँ कि उक्त जिलालेख की बहुत-कुछ बातें घोर 
आंगिरस के उपदेश एवं गीता' के सिद्धांतों से मिलती-जुलूती हैँ। फिर 
उसी दूसरी थताव्दी के प्रसिद्ध वैयाकरण पतंजलि से, अन्य कई बातों के 
अतिरिक्त, यह भी पता चलता है कि उनके समय में कोई नाटक खेला 
जाता था जिसमें कृष्ण हारा कंस का वध किया जाना दिखलाया जाता था 
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ओर उस समय तक यह घटना बहुत प्राचीन हो गई थी, जैसा कि उनके 
भाष्य के अंतर्गत आए हुए 'चिरहते कंसे' वाक्य से विदित होता है। इसी 
प्रकार ईसा के पूर्व चौथी शताब्दी में चंद्रगुप्त मौर्य के दर्बार में उपस्थित 
ग्रीक राजदूत मेगास्थिनिज तथा एक एरियन नामक अन्य ग्रीक के लेखों से 
भी प्रकट होता हैं कि हेराक्लीज़ को शौरसेनवंश्ञ वाले बड़ी प्रतिष्ठा की 
दृष्टि से देखा करते थे। उनसे यह भी पता चलता है कि उक्त वंश वालों के 
मेथोरा' एवं 'क्लेइसोवोरा' नामक दो बड़े-बड़े नगर थे और इसके प्रदेश 
से होकर जीवारे' नदो वहा करती थी।' डा० भांडारकर ने उक्त नामों में 
से हेराकलीज़' को हरिकुल वा बासुदेव तथा घौरसेत को सात्वत' समझा 
है और मेथोरा को मयुरा', क्लेइसोबोरा को क्ृष्णपुर' और जोवारे को 
यमुना माता है।' ईसा के पूर्व सातवीं शताब्दी के वैयाकरण पाणिनि के 
एक सूत्र से भी विदित होता है कि वासुदेव नाम का व्यक्ति किसी क्षत्रिय 
बंध का था और यह बात महाभारत ' के प्राचीन अंगों दरा भी प्रमाणित 
की जा सकती हैं। अतएवं संहिताकाल के वैदिक ऋषि क्रृष्ण का विचार 
त्याग देते पर भी देवकी-पुत्र कृप्ण के लिए हमें मैकडानेल के अनुसार 
ईसा के पूर्व ६०० वें वर्ष से पहले का ही समय निश्चित करना पड़ेगा 

क्योंकि 'छांदोग्य उपनिपद्‌' आदि की रचना ऐसे ही समय में हुई थी। 

इसी प्रकार जैनवर्म की एक परंपरा के अनु सार कृष्ण उसके २२वें तीर्थकर 
अरिण्टनेमि वा ने मिनाथ के समकालीन थे और ये नेसिनाथ उसके २३ वें 

तोर्थकर पाइ्वनाथ के समय अर्थात्‌ ईसा के पूर्व ८१७ वें वर्ष से भी पहले हो 

चुके थे। अतएव इस दृष्टि से विचार करने पर कृष्ण का समय ईसा के 
पूर्व नवीं शताब्दी के इधर का नहीं ही सकता।' इसके सिवाय इस विषय 
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देवकी-पुत्र कृष्ण और वासुदेव-कृष्ण को एक ही व्यक्ति मान लेने पर 
भी उनके जीवनकाल एवं जीवनचरित्र-संबंधी ऐतिहासिक बातों का ठीक- 
ठीक पता लगा पाना लगभग वैसा ही कठिन बना रह जाता है। कारण यह 
है कि इस विषय की जो कुछ भी सामग्री इस समय उपलब्ध है उसका 
अधिकांश अनुमान पर ही आश्रित है और उसमें अनेक बातें ऐसी भी दीख 
पड़ती हे जिन्हें कोरी कल्पना के आधार पर ही निर्मित कहा जा सकता है। 
कुछ विद्वानों ने इसीलिए पहले भक्तिमार्ग को आधुनिक बतलाना आरंभ 
किया था और वे कृष्ण के व्यक्तित्त्व के संबंध में भी प्रायः यही धारणा 
रखते थे। वे इस बात के लिए बहुधा प्रमाण भी दिया करते थे कि कृष्ण को 
केवल एक काल्पनिक पुरुष और भव्तिभाव को यहां ईसाईघर्म द्वारा 
प्रभावित होनेवाली भावना-मात्र क्यों कहना चाहिए। परंतु फिर भी 
ऐसे विचारों को निराधार सिद्ध करने तथा, साथ ही, कृष्ण की प्राचीनता 
दर्शाने के लिए भी हमें कम ऐतिहासिक सामग्री नहीं मिलती। ईसा के पूर्व 
दूसरी शताब्दी के बेसनगर (ग्वालियर) शिलालेख से ग्रीक राजा ऐंटिया- 
क्लिदस के राजदूत हेलियोडोरा का भागवतधर्मावलंवी होना तथा उसके 
ढ्ारा देवदेव वासुदेव' के नाम पर गरुड़ध्वज का निर्माण किया जाना सिद्ध 
होता हूँ, और यह भी स्पष्ट है कि उक्त शिलालेख की बहुत-कुछ बातें घोर 
आंगिरस के उपदेश एवं गीता के सिद्धांतों से मिलती-जुरूती हैँ ।' फिर 
उसी दूसरी णताब्दी के प्रसिद्ध वेयाकरण पतंजलि से, अन्य कई बातों के 
अनिन्वित, यह भी पता चलता है कि उनके समय में कोई नाटक खेला 
जाता था जिसमें कृष्ण द्वारा कंस का वध किया जाना दिखलाया जाता था 
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बौर उस समय तक यह घटना बहुत प्राचीन हो गई थी, जैसा कि उनके 
भाष्य के अंतर्गत आए हुए 'चिरहते कंसे' वादय से विदित होता है। इसा 
प्रकार ईसा के पूर्व चौयी झताद्दी में चंद्रगुप्त मौर्य के दर्बार में उपस्थित 
ग्रीक राजदत मेगास्थिनिज़ तथा एक एरियन नामक अन्य ग्रीक के छेखी से 
भी प्रकट होता हूँ कि हेराक्लीज़ को भौरसेनवंच वाले बड़ी प्रतिप्ठा क 

दृष्टि से देखा करते थे। उनसे यह भी पता चलता है कि उक्त बंग बालों के 
मेंथीरा' एवं ब्लेइसोवोरा' नामक दो बड़ेनबर्टे नगर थे और इनको प्रदेश 

से होकर जोवारे' नदी वहा करती थी। डा० भांदारकर ने उक्त नामों में 
से हेराक्‍लीज' को हरिकुल वा वासुदेव तथा भौरसेंत को सात्त्वत' समझा 
है और मेथोरा को 'मयुरा', क्लेइसोवोरा को 'कृष्णपुर' और जोवारे को 
यमुना मानता है।' ईसा के पूर्व सातवीं झताब्दी की वैयाकरण पाणिनि के 
एक सूत्र से भी विदित होता है कि वासुदेव नाम का व्यवित किसी क्षत्रिय 
वंश का था और यह बात महाभारत के प्राचीन अँगों द्वारा भी प्रमाणित 
की जा सकती है। अतएवं संहिताकाल के वैदिक ऋषि क्ृप्ण का विचार 
त्याग देने पर भी देवकी-पुत्र कृष्ण के लिए हमें मंकडानेल के अनुसार 


बयोकि छांदोग्य उपनिपद्‌! आदि की रचना ऐसे ही समय में हुई थी। 
इसी प्रकार जनभमम की एक परंपरा के अनूसार कृष्ण उसके २२वें तीर्थ 

अरिप्टनमि वा ने मिनाथ के समकालीन थे और ये नेमिनाथ उसके २६ वें 
तीर्थकर पाइवंनाथ के समय अर्थात्‌ ईसा के पूर्व ८१७ वें वर्ष से भी पहले हो 
चुके थे। अतएवं इस दृष्टि से विचार करने पर कृष्ण का समय ईसा के 
पूर्व नवीं शताब्दी के इधर का नहीं हो सकता।' इसवी सिवाय इस विषय 


न जननी निभाने, 
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के एक प्रसिद्ध विद्वान्‌ चितामणि विनायक वैद्य का भी अनुमान है कि 
'महाभारत', 'हरिवंश', मेंगास्थिनिज्ञ के लेख तथा प्रचलित परंपराओं के 
आधार पर श्रीकृष्ण का जन्मकालू ईसा के पूर्व ३१८५ वें वर्ष तथा 
मृत्यु-समय ३०७२ वें वर्ष में मानना चाहिए। इस गणना के अनुसार वे 
यहां तक बतलाते हैँ कि श्रीकृष्ण की अवस्था राजसूय-यज्ञ के अवसर पर 
७१ वर्ष की थी, महाभारत' की लड़ाई के समय वे ८४ वर्ष के थे तथा अंत 
में ११३ वर्ष की आयु पाकर मरे थे' जो, सभी बातों पर विचार कर लेने 
पर, कुछ असंभव नहीं जान पड़ता। 

उपर्यूकत सभी सामग्रियों के आधार पर इतना स्वीकार कर छेना 
कि वासुदेव-कृष्ण एक ऐतिहासिक व्यक्ति थे अनुचित नहीं कहा जा सकता। 
वे मथुरा प्रदेश के यादवकुल में उत्पन्न हुए एक क्षत्रिय महापुरुष थे, उन्हें 
घोर आंगिरस ऋषि के यहां शिक्षा-दीक्षा मिली थी। उन्होंने कंस को 
मारा था और महाभारत के प्रसिद्ध युद्ध में उन्होंने पांडवों की सहायता की 
थी। इसीके साथ इतना यह भी मान लिया जा सकता हुँ कि अपने गुर 
से ग्रहण किए गए विचारों को सिद्धांत का रूप देकर उन्होंने दुसरे छोगों 
में प्रचार किया और उनके व्यक्तित्त्व से प्रभावित होकर उनके अनुयायी 
सात्वतों ने उन्हें अपना उपास्यदेव भगवान्‌ तक स्वीकार किया। इसके 
सिवाय उनके जीवनकाल से लेकर पीछे तक भी उनके प्रति, भवित एवं 
श्रद्धा प्रदर्शित की जाती रही। अंत में, वे पूर्णवहा परमात्मा तक के स्थानापन्न 
समभ जाने लगे। 'महाभारत' ग्रंथ के अंतर्गत श्रीकृष्ण दोनों रूपों में (अर्थात्‌ 
महापुरुष एवं देवतास्वरूप) दिखलाई पड़ते हँ। उसके 'सभापर्व में हम 
देखते हूँ कि शिशुपाल उन्हें ब्राह्मणों के विद्यमान रहते हुए भी देवत्व-कोटि 
प्रदान किया जाना एक प्रकार का गहिंत कार्य समझता हैँ और इस बात 
का वह घोर विरोध करता है तथा भरी सभा में उन्हें बहुत कुछ वुरा-भला 
तक कह डालता है।' भीष्म का कहना था कि श्रीकृष्ण को सबसे अधिक 
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सम्मानित करने के दो कारणों में से एक यह भी हूँ कि वे वेदों तथा वेदांगों 
के जानकार हैं और उन्होंने ऋत्विज होकर यज्ञ भी कराया हूं। फिर 

महाभारत के ही वनपर्व' में दिए गए भीष्मस्तवराज द्वारा यह नो स्पप्ट 
हो जाता है कि उक्त प्रंथ की समाप्ति होने के पहले से ही, श्रीकृप्ण फा 
एकीकरण नारायण-विप्णु के साथ भलीभ[ति हो चुका था। मटहानारत 

की रचना का समय विद्वानों ने ईसा के पूर्व सातवीं दताबव्री (बर्बात्‌ पाणिनि 
के समय) से भी पहले से लेकर तीसरी झताव्दी (पूर्व) तक मान छिया हैं 

और इसीके बनुत्तार वासुदेव-कृष्ण के प्रति प्रदर्षित प्रतिप्ठा का ऋमिक 
विकास भी लक्षित होता है। प्रारंभ में श्रीकृष्ण ने अपने विचारों को अपने 
वर्ग वा कुल के लोगों में ही प्रकट किया था। उनके बनुयायियों की संस्या में 
वृद्धि होने पर, भागवतधर्म का प्रचार अन्य समाजों में भी होने लूगा। 
जैसा पहले कहा जा चुका हैं, मेगास्थिनिजु के समय तक श्रीक्षप्ण एक 
अभावशाली मेंहापुरुष के ही रूप में थे। उनके मत का प्रचार अभीतक 

संभवतः मथुरा प्रदेश में ही हो पाया था। परंतु तक्षशिल्ता के हेलियोदोरा पे 
समय तक (अर्थात्‌ ईसा के पूर्व दूसरी शताब्दी में) यह वर्तमान ग्वालियर 
तक फल गया और उसके अनुयायियों में विदेशी लोग तक सम्मिलित होने 
लगे। इसी प्रकार ईसा के पूर्व दूसरी शताब्दी के ही, राज:थान में पाए गए, 
घसुंडी शिलालेख' से भी यह विदित होता है कि ईसा के जन्म के पहले से 


पाए गए चानाघाट शिलालेख से प्रकट होता हूँ कि इसका विस्तार दक्षिण 


भारत की ओर भी होता जा रहा था। इस मत के प्रचार का पता तत्कालीन 
भारतवप के पूर्वी भागों में नहीं मिलता, इसलिए यह भी अनुमान किया 
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के एक प्रसिद्ध विद्वान्‌ चितरामणि विवायक वैद्य का भी अनुमान है कि 
'महामारत', हरिवंश, मेंगास्थिनिज्ञ के लेख तथा प्रचलित परंपराओं के 
आधार पर श्रीकृष्ण का जन्मकारू ईसा के पूर्व ३१८० वें वर्ष तथा 
मृत्युसमय ३०७२ वें वर्ष में मानवता चाहिए। इस गणना के अनुसार वे 
यहां तक बतलाते हैं कि श्रीकृष्ण की अवस्था राजसूय-यज्ञ के अवसर पर 
७१ वर्ष की थी, महाभारत' की लड़ाई के समय वे ८४ वर्ष के थे तथा अंत 
में ११३ वर्ष की आयु पाकर मरे थे' जो, सभी बातों पर विचार कर लेने 
पर, कुछ असंभव नहीं जान पड़ता। 

उपर्युक्त सभी सामग्रियों के आधार पर इतना स्वीकार कर फ्ेसा 
कि वासुदेव-कृष्ण एक ऐतिहासिक व्यक्ति थे अनुचित नही कहा जा सकता। 
वे मथुरा प्रदेश के यादवकुल में उत्पन्न हुए एक क्षत्रिय महापुरुष थे, उन्हें 
घोर आगिररा ऋषि के यहां शिक्षा-दीक्षा मिली थी। उन्होंने कंस को 
मारा था और महाभारत के प्रसिद्ध युद्ध में उन्होंने पांडवों की सहायता की 
थी। इसीके साथ इतना यह भी मान लिया जा सकता है कि अपने गुरु 
से ग्रहण किए गए विचारों को सिद्धांत का रूप देकर उन्होंने दूसरे लोगों 
में प्रचार किया और उनके व्यक्तित्व से प्रभावित होकर उन्तके अनुयायी 
सात्त्वतों ने उन्हें अपना उपास्यदेव भगवान्‌ तक स्वीकार किया। इसके 
सिवाय उनके जीवनकाल से लेकर पीछे तक भी उनके प्रति, भवित एवं 
श्रद्धा प्रदशित की जाती रही। अंत में, वे पूर्णब्रह्म परमात्मा तक के स्थानापतन्न 
समभ जाने लगे। महाभारत ग्रंथ के अंतर्गत श्रीकृष्ण दोनों रूपों में (अर्थात्‌ 
महापुरुष एवं देवतास्वरूप) दिखलाई पड़ते हैं। उसके 'सभापर्व' में हम 
देखते हे कि शिशुपाल उन्हें ब्राह्मणों के विद्यमान रहते हुए भी देवत्व-कोटि 
प्रदान किया जाना एक प्रकार का गहित कार्य समझता है मौर इस बात 
का वह घोर विरोव करता हूँ तथा भरी सभा में उन्हें बहुत कुछ बुरा-भलछा 
तक कह डारूता है ।' भीष्म का कहना था कि श्रीकृष्ण को सबसे अधिक 
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सम्मानित करते के दो कारणों में से एक यह भी है कि वे वेदों तथा वेदांगों 
के जानकार हैं और उन्होंने ऋत्विज होकर यज्ञ भी कराया है।' फिर 
महाभारत के ही वनपर्व' में दिए गए भीपष्मस्तवराज' द्वारा यह भी स्पष्ट 
हो जाता है कि उक्त ग्रंथ की समाप्ति होने के पहले से ही, श्रीकृष्ण का 
एकीकरण नारायण-विप्ण के साथ भलीभाँति हो चुका था।' महाभारत 
की रचना का समय विद्वानों ने ईसा के पूर्व तततवीं शताब्दी (अर्थात्‌ पाणिति 
के समय) से भी पहले से लेकर तीसरी शताव्दी (पूर्व) तक मात्र लिया है 
और इसीके अतुत्तार वासुदेव-कृष्ण के प्रति प्रदर्शित प्रतिप्ठा का ऋमिक 
विकास भी लक्षित होता है। प्रारंभ में श्रीकृष्ण ने अपने विचारों को अपने 
वर्ग वा कुल के लोयीं में ही प्रकट किया था। उनके अनुयायियों की संख्या में 
. बुद्धि होने पर, भागवतवर्म का प्रचार अन्य समाजों में भी होने छगा। 
जंसा पहले कहा जा चका हैं, मेंगास्थिनिज के समय तक श्रीकृष्ण एक 
अभावश्याली महांपुरुप के ही रूप में थे। उनके मत का प्रचार क्भीतक, 
संभवतः मथुरा प्रदेश में ही हो पाया था। परंतु तक्षशिला के हेलियोदोरा के 
समय तक (अर्थात्‌ ईसा के पूर्व दूसरी शताब्दी में) यह वत्तमान ग्वालियर 
तक फैल गया वीर उसके अनुयायियों में विदेशी छोग तक सम्मिलित होने 
ढगे। इसी प्रकार ईसा के पूर्व दूसरी शताब्दी के ही, राज-थान में पाए गए, 
धसुंडी शिलालेस' से भी यह विदित होता है कि ईसा के जन्म के पहुले से 
हो इसका प्रचार पश्चिम की ओर होने लगा था और नासिक के निकट 
पाए गए नानाघाट शिलालेख से प्रकट होता हैं कि इसका विस्तार दक्षिण 
भारत की ओर भी होता जा रहा था।' इस मत के प्रचार का पता तत्कालीन 
'मारतवंय के पूर्वी भागों में नहीं मिलता, इसलिए यह भी अनुमान किया 
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जाता है कि भागवतवर्म उक्त समय तक केवल मथुरा प्रदेश के आसपास 
नथा कुछ दूर तक उत्तर, परिचम एवं दक्षिण दिशा की ही ओर फैल रहा 
था। पूर्व के छोग तव तक इससे अधिकतर अपरिचित ही थे। इसी कारण, 
इस ओर मगध प्रदेश में, गौतम बुद्ध एवं महावीर के मतों का प्रचार सुगमता 
से हुआ।' 
वासुदेव-कृष्ण वा श्रीकृष्ण ने जिन-जिन वातीं का उपदेश दिया अथवा 
जिन-जिन सिद्धांतों को उनके अनुयायी सात्त्वतों और भागवतों ने अपनाया 
था उन सव का सार “श्रीमद्भगवद्गीता' में दिया गया है। पता नही 
श्रीकृष्ण ने अर्जुन के प्रति जो-जो शब्द कहे थे वे ठीक उसी रूप में उक्त 
ग्रंथ में वर्तमान है वा नही । कितु इतना तो निविवाद है कि उनके द्वारा 
प्रकट किए गए भावों का मूलरूप उसमें अवश्य सुरक्षित हैं और वह रचना 
उनके मत को माननेवालो के लिए उत्यंत उपयोगी और महत्त्वपूर्ण हैं । 
श्रीमद्भगवद्‌गीता' के देखने से विदित होता है कि जिस समय उक्त उप- 
देश दिए गए थे उस समय यहां पर दाशनिक एवं धामिक विचारों की दो 
प्रमुख धाराए प्रचलित थी जिन्हें क्रशः सांस्य' एवं योग नामों से पुकारा 


जे --++ 
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और कमयोग' भी कहा जाता था।' इनमें से सांख्य वा ज्ञानयोग का 
मुख्य सिद्धांत यह था कि आत्मा नित्य, शुद्ध एवं ज्ञानमय हैं और विकारों क 

भावना अथवा कर्मबंधन की अड़चने उसमे चेष्टामयी प्रकृति के संयोग 
में ही आ जाया करती है । अतएवं यह आवश्यक हैँ कि संसार के सभी 
बंबनों से अपना चित्त नितात अलग रखने का अभ्यास डालते हुए उसे अपनों 
ओर उन्मुख करें जिससे पूर्ण आत्मज्ञान होकर अंत में मुक्ति मिले । इस मार्ग 
की साधना वैदिक परमात्मोपासना की जगह आत्मोपासना-परक थी और 
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इसका ज्ञानयोग भी कदाचित वैदिक ध्यानयोग का ही एक विकसित रूप 
धा। इसके विपरीत योग' वा कर्मयोग का सिद्धांत यह था कि आत्मा कैवल 
सत मात्र एवं सचेष्ट है और ज्ञाव का आविर्भाव उसमें प्रकृति के संसर्ग से 
संभव है । व्यवितगत चेप्टा द्वारा इच्छादि की श्ुंसला स्वभावत 
बढ़ती रहती हैँ जिसका परिणाम दुःखमय हुआ करता हैँ । अतएवं, अपन 
कर्मसंबंधी व्यापारों का निर्वाह, उन्हें यज्ञ वा कत्तव्य मानकर, करना 
चाहिए जिससे अंतर दुःखों की निवृत्ति हो जाय तथा स्वग वा अत्यंत 
सुख की प्राप्ति भी हो सके । इस मार्ग की एक विशेषता यह थी कि इसमें 
प्रचलित साधना वा ज्ञानयोंग की आत्मोपासना के स्थान पर एक प्रकार 
की कर्मोपासना का समावेश हो जाता था और जिस प्रकार इसका अंतिम 
लक्ष्य अत्यंत सुख वा शाइवत आनंद था उसी प्रकार इसके यज्ञादि अनु 
प्ठानों में 'प्रीति' के एक अंश का भी विद्यमान रहना विशेष-रूप से आवश्यवा 
समभा जाता था।' इन दोनों मार्गों को क्रमशः “निवृत्ति-मार्ग' और 
'प्रवृत्ति-मागें' भी कहा जाता था । 
उपर्युक्त दोनों मार्गों के सिद्धांत इस प्रकार, परस्पर-विरुद्ध थे और 
दोनों की स्वीकृत पद्धतियां भी नितांत भिन्न-भिन्न थीं। अतएवं देनिक 
जीवन में कभी-कभी समस्या उपस्थित हो जाने पर दोनों में से किसी एक 
को सहसा अपना लेना सरल नहीं था। कुरुक्षेत्र की प्रसिद्ध लड़ाई के 
समय पांडव अर्जुन के सामने कुछ ऐसी ही कठिनाई आ पड़ी थी। तव वह 
बुद्ध के आरंभ में श्रेणीवद्ध सिपाहियों के वीच अपने संबंधी-जनों को देखकर 
तथा उनकी भावी हत्या को आशंका से क्षुब्ध होकर क॒तंव्य-विमूढ़ हो गया 
और अपने मित्र एवं सारथी श्रीकृष्ण से अपने लिए कोई श्रेयस्कर मार्ग 
निश्चित करने के उद्देश्य से शिष्यवत्‌ अनुरोध करने छूगा था ।'* श्रीकृष्ण 
ने अजुन के प्रश्न का उत्तर देते हुए उसे समझाया कि “भावी सुख की प्राप्ति 
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थच्छू यः स्पान्निद्चितं वृहि तन्मे, शिष्पस्तेहूं शाधि सां त्वां प्रपन्नम॥ 
श्रीमद्भगवद्गीता, २७ 


न डे ५ न्न 


के लिए लड़ना अपना कर्तव्य मानकर तुम इस समय क्षेत्र में अवतीर्ण हुए 
थे और कतिपय संबंधियों के मारे जाने की आशंका मात्र ने तुम्हें यहां 
पर अपने लक्ष्य की ओर से उदासीन कर दिया । इसका कारण केवल यही 
है कि वस्तुस्थिति के नैतिक स्वरूप की तुमने ठीक आलोचना नहीं की । 
तुम्हारा यह सोचना कि लड़ाई करने पर मेरे ऊपर कई प्रकार के उत्तरदा- 
बित्व आ जायेंगे, अतएव, इसे उचित होने पर भी छोड़ दें, निरी मू्खेता 
मात्र हैं। वास्तव में कोई कार्य किसी के छोड़ने से नहीं छूट सकते और न 
उनके करने मात्र से ही किसी प्रकार का वंवबन आ सकता है। वंधन का 
मऊछ कारण उस कार्य के फल की आशा करने में निहित है । इसलिए यह 
आवश्यक हूँ कि जो कुछ भी किया जाय वह यज्ञार्थ वा कत्तंव्यमात्र समभ- 
कर किया जाय | उसके परिणाम की वात को अपने अघीन न जानकर, 
उसे भगवान पर छोड़ दिया जाय ।” ऐसा करने से एक ओर जहां अपने 
किसी कर्म के छोड़ने वा न छोड़ने का प्रइत नहीं उठता वहां दुसरी ओर, 
फल की आशा वा वासना से निवृत्ति पा जाने से हमें किसी प्रकार के बंधन 
वा भय भी नहीं रहता। सभी कुछ एक सच्चा-सीधा कतंव्य मानकर करना 
और उसके फल को मगवान के हाथ की वात समभना, हमें सभी प्रकार की 
त्रिताओं से मुक्त कर देता हैं । हमारे हृदय में एक अपूर्व आत्मविश्वास 
और आनंद का भाव भी जागृत हो जाता हूँ। श्रीकृष्ण ने इस उपदेश 
7रा उक्त दोनों प्रचलित मार्गों को एक प्रकार से मर्यादित कर उनका सम- 
न्वय कर दिया और एकमात्र भगवान पर भरोसा करने की भावना को महत्तव 
देकर इस ज्ञान-कर्म-समुच्चय को एक नवीन प्रकार के कर्मयोग में परिणत 
कर दिया जो भमागवतों के वीच 'एकांतिक धर्म! के नाम से प्रसिद्ध है । 
/. भागवतों की दृष्टि में यह एकांतिक धर्म सर्वेश्रेप्ठ धर्म है और यह 
स्वयं नादायण वा भगवान्‌ को भी ग्रिय हैं ।! इसका सिद्धांत एक प्रकार से 
यों भी प्रकट किया था सकता है कि मनुष्य दो अपना प्रत्येक कार्य करते 
समय एसी धारणा बना छेनी चाहिए कि में हसके द्वारा भगवान की इच्छा- 





'नूनमेफातर्मोप्यम्‌ शक्षेप्ठों लारायणपियः । महाभारत, १९।३४८।४ 
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पूत्ति में केवल एक साधन मात्र हूं। ऐसी मनोवृत्ति के साथ निरंतर कांर्य 
करते रहने पर अपने मानसिक विकारों से छुटकारा मिल जाता हैं। ईइवर 
- की सर्वव्यापकता में विश्वास दृढ़तर होता जाता हैं और सभी वस्तुओं को 
एक भाव से देखने का स्वभाव भी पड़ जाता है । अतएव, इसके द्वारा 
ईइवर के प्रति विशुर्द्ध प्रेम का होना तथा उसका पूर्ण ज्ञान प्राप्त कर लेते 
पर उसमें लीन तक हो जाना कोई असंभव वात नहीं हैं । हां, निःस्वार्थ 
भाव के त्ाथ विधिवत्‌ कर्तव्य पालन करते रहना कोई सहज काम नहीं 
है, क्योंकि “इस पृथ्वी पर अथवा देवलोक में भी ऐसी कोई वस्तु नहीं जो 
प्रकृति के तीन गुणों से मुक्त हो ।”' “ये सत्व, रज और तम' अव्यय देही 
(अर्थात्‌ निविकार आत्मा) को भी शरीर के घेरे में डाल देते हें” और 
“वह अनानी वनकर अपने को वस्तुतः इस त्रिगुणों द्वारा होनेवाले कर्मो 
का भी कर्ता मानने लगता हैं ।/ फिर तो अहंकार के कारण आसक्ति 
का होना भी स्वाभाविक हैँ और इससे बचने का एकमात्र उपाय यही है 
कि “सभी प्राणियों के हृदयों में रहकर उन्हें अपनी माया से किसी यंत्र 
पर चढ़ाये गए की भाँति घुमानेवाले भगवान” में विश्वास कर “उसकी 
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शरण में 'सर्वेभाव' से जा गिरे और उसके अनुग्रह द्वारा परम थांति एवं 





'भांडारकर : विं० छौ०, पृ० ३७ 
ने तदस्ति पृथिव्यां वा दिवि देवेषु वा पुनः । 
सत्वं प्रकृतिजमुक्त यदेभिः स्पात्व्रिनिर्गुणें: ॥ श्रीमद्भगवद्गीता, 
१८४० 
सत्व॑ रजस्तम इति गुणाः प्रकृतिसंसवाः। 
निबध्नन्ति महाबाहो देहे देहिनमव्ययस्‌ 0 वही, १४-५ 
'अकछृते: क्रियसाणानि गुणेः कर्माणि सर्वज्ः। 
अहंंकारविमृढ़ात्मा कर्ताहमिति मन्यतें॥ वही, ३२७ 
"ईद्वरः सर्वभूतानां ह॒द्देशेडर्जुन तिप्ठति। 
अआमयन्‌ सर्वेभूतानि यंत्रारढ़ानि मायया॥ वही, १८॥६१ 
- ३९ - 


नित्य स्थान के पाने का भागी वन जाय | श्रीकृष्ण ने इस धर्म का उपदेश 
देते समय “मुझसे परे और कुछ भी नहीं हैं और किसी थागे में पिरोए हुए 
मणियों के समान, मुझमें सभी कुछ गूँथा हुआ है”' जैसे भाव भी अनेक 
स्थलों पर व्यक्त किए थे और अर्जुन का ध्यान वार-बार इसी वात की ओर 
आऊृप्ट किया था कि “जो कुछ है वह सब वासुदेव ही हैँ ।/ ईदुवर वाभग- 
बान एवं वासुदेव-कृप्णु इस प्रकूर इस धर्म के अनुसार एक ही थे और उसी 
“एक! की उपासना अन्य! बोग द्वारा करने के छिए कहा गया था दि “मुझे 
ही मन लगा, मुभमें ही वृद्धि को स्थिर कर, इससे तू निःसंदेह मुभमें ही 
निवास करेगा, और मुझमें अपना मन रख, भेरा भक्त बन जा, मेरा 
भजन कर, और मेरी वंदता कर । में तुझसे सच्ची प्रतिज्ञा कर कहता हूं 
कि इसके द्वारा तू मुझमें आ मिलेगा ।”” आत्मसमर्पण और एकांतनिप्ठा' 
डुस धर्म की सर्वप्रमुस्य बातें थीं और इसी कारण इसका 'एकांतिक धर्म 
नाम भी सार्वक था । 


'तिमेंव शरणं गच्छ सर्वभावेन भारत । 
तत्पसादात्परां शान्ति स्थान प्राप््पसि दाइवतम्‌ ॥ श्रीमद्नगवद्गीता, 
१८।६२ 
'मत्त 5 परतरं नान्यत्किझत्चिदस्ति घनंजय। 
मयि सर्वमिदं प्रोत॑ सूत्रे मणिगणा इब॥ बही, ७७ 
'बासुदेवः सर्वभिति । चही, ७॥१९ 
मब्पेय मन आवत्स्व सपि बुद्धि निवेशय। 
निवरसिष्यसि सस्येब अत ऊब्चे' न संदायः ॥ बही, १२।८ 
“मन्मना भव मदनपतों भद्याज़ों मां नमस्फुस । 
सा्मेबध्यसि सत्य ते प्रतिजाने प्रियोसि में॥ वही, १८॥६५ 
पमेझ शारणं बम। बहो, १८६६ 
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४, वेष्शुयधर्म का समन्वयात्मक रूप 
सात्वत, भागवत वा एकांतिक धर्म का एक अंतिम विकसित रूप 


पांचरात्रधर्म था जो ईसा के पूर्व लगभग तीसरी शताब्दी से प्रचलित हुआ 
था और जिसमें भगवान की भक्ति का समर्थन अनेक तंत्रों वा संहिताओं 
के आधार पर भी किया गया था। कितु वैष्णवधर्म के रूप में वह क्‍यों 
और किस प्रकार परिणत हुआ यह वतलाना बहुत कठिन है । सात्त्वतत 
धर्म वस्तुतः वैदिक कर्मकांड-यूग की कतिपय रूढ़ियों का सुधार करने के 
उद्देश्य से ही आरंभ हुआ था। उसने यजादि अनुष्ठानों में बहुधा की जाने 
वाली हिंसा का अपने अहिसा-संवंधी सिद्धांतों द्वारा विरोध किया और 
ध्यानयोग द्वारा केवल आत्मचितन-मात्र में निरत रहने वाले निवृत्तिमा्गियों 
को कर्त्तव्य-कर्म के फलाशा-त्याग की शिक्षा देकर कर्मयोगी वनाया। इसका 
मक्तिमार्ग भी पहले समय की श्रद्धा एवं उपासना का एक विकसित रूप 
था। कितु पांचरात्रधर्म' के रूप में इसने अनेक नवीन बातों को भी अप: 
नाया और कुछ काल के लिए एक विशिष्ट स्थान ग्रहण किया । देश 
इन्हीं दिनों कृतिपयय अन्य सुधारक संप्रदायों का भी प्रचार होने लगा था 
जिनमें से जेन एवं वौद्धधर्म प्रधात थे । ये दोनों धर्म निरीश्वरवादी थे 
और सनातन वेदिकधर्म तथा उसके उक्त सुधरे हुए रूपों पर भी उनकी 
प्रतिक्रिया का होता स्वाभाविक था । इन दोनों की प्रतियोगिता अथवा 
इनका सामना करने के उद्देश्य से ऐसे सभो दलों का संगठन आरंभहुआ | 
जान पड़ता है कि इस प्रकार के प्रयत्नों का ही परिणाम था कि सात््वतः 
धर्मं अन्य कई विशिष्ट धामिक विचारों के साथ समन्वित होकर वैष्णव: 
धर्म बन गया । 

इस संबंध में एक वात यह भी उल्लेखनीय है कि 'श्रीमद्भगवद्गीता 
के कर्मयोग में जिस ज्ञान-कर्म-समुच्चय की और संकेत था वही' पीछे वेदांत 
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दर्नन द्वारा भी अपनाया गया और पिछले कम्मकांड के समय॑न में उसे स्माते- 
धर्म ने नी महत्त्व दिया । इस ज्ञान-कर्म समुच्चय के अनुसार मनृष्य को 
अपने कत्तंव्य का पालन करते समय अपना चित्त सदा उस परमात्मा की ओर 
लगाए रहना आवश्यक है जो सभी कर्तव्यों को निर्धारित कर उनके पालन 
के सिएम में विधान बनाया करता है और उनकी पूर्ति हो जाने पर उन्हें 
पपने अधिकार में भी ले लेता है। स्मातंवर्म के दार्शनिक सिद्धांतानुसार 
ज्ञाता और ज्ञेब दोनों ईश्चराधीन तया माया अथवा प्रकृति के दो पक्षस्वरूप 
है और ईश्वर माया एवं मायातीत के वीच एक संयोजक वस्तु के समान है । 
मही #श्वर नारायण वा ब्रह्मा हैं जिसमें सभी कुछ निहित है, भतएवं जो 
फछ आत्मा के वास्तविक स्वार्थ के लिए किया जाय उसका परमात्मा के 
लिए भी होना समका जा सकता है और वही सारी सृष्टि के निमित्त भी है । 
आत्मा, परमात्मा एवं प्रकृति, इस प्रकार, एक के ही अंगमात्र हैं और एक 
के लिए जो भला-बुरा होगा वह सवके लिए भी हो सकता है ,। उस एक की 
आराबना भी, इसलिए, इन सबकी आराधना कही जायगी । क्योंकि वह 
मबमे बोतप्रोत है और यदि इस विचार के साथ देखा जाय तो परमात्मो- 
पासना का पूर्ब॑कथित रूप एक प्रकार की भावना-मक्ति में परिणत 
हो जाता है । नवीन वैष्णवधर्म ने इस भावना भवित में भी कदाचित अपनी 
प्रीमदभगवदगीता' द्वारा प्रतिपादित निप्ठा की ही एक लक पाई और 
उसे अधिलब स्वीकार कर लिया । 
वेष्णवर्म को अपना तत्कालीन: अंतिम रुप घारण करते समय 
हा नवीन घटना ने भी बहस कुछ सहायता पहेंचाई। ठा० भांठारकर 
मना है कि सा के पूर्व पहली शताब्दी तक के किसी नी प्रामाणिक 
भजयतपर्-संबधी ग्रंथ में (अयबा शिलालेस में भो) गोपालकष्ण की 
रचा सही पाए जाती और ने उसहझा कोर्ट परिचय ही उपलब्ध होता है 
दस विस्श उसा के कनसर आनेबालोीं शतादियों की ऐसी सामग्रियां 


न 


इस गाप्य पी नेट बावाओं से भरी पड़ी है सिससे अनुमान किया जा सफलता 
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है कि उक्त दोनों समयों के वीच कीई न कोई चवीन वात अवश्य हुईं होगी । 
यह बात वा घटवा, डा० भाडारकर के अनुसार, किसी आभीर जाति का 
पश्चिम के देशों से घूमते हुए आकर भारतवप में मयुरा-त्रदेश के आसपास से 
लेकर सौराष्ट्र तथा काठियावाड़ के प्रांतों तक के क्षेत्र में फेंलडकर बस जाना 
हैं । इस जाति की मुख्य जीविका गायों का रखता और घराना थी । 
इसका आराध्य-देव भी एक वालक था, जिसे ईसा की दूसरी शताब्दी तक 
वासुदेव-कृष्ण में सम्मिलत कर लिया गया। क्राइस्ट के नामसाम्य के कारण 
बालक कृष्ण की अनेक लीलाएं ईसा मसीह की जन्मकथाओं के ढर्रे पर रच 
ली गई और पीछे लिखे जानेवाले 'विष्णुपुराण', 'हरिवंश', भागवत 
विवर्तपुराण' आदि ने उनमें और भी वृद्धि कर दी ।! परंतु इस मत को 
स्वीकार करने में एक अड़चन यह पड़ती हैँ कि तामिल प्रदेशों में आभीरों 
को अयर' कहते हैं, जिनके वाम का अकार गाय का अर्थ सूचित करनेवाले 
शब्द आ' से वना सिद्ध होता हैं और जिनकी प्राचीन जातीय परंपराओं 
से प्रकट होता है. कि वे प्रसिद्ध पांडयों के साथ, ईसा से कई शताब्दी पहुले 
यहां आए थे । दूसरी बात इस संबंध में यह भी कही जा सकती है कि 
गोपाल-कृष्णकी कल्पना तथा बहुत-सी उनकी वाल-लीलाओं की कथाओं 
का मूलखोत वैदिक साहित्य के अंतर्गत, विष्णु देवता के प्रसंगीं में ही वर्तमान 
हैं। ऋग्द' में विष्णुकों गोप!' कहा गया है' और एक अन्य स्थल पर 
उनके परमपद वा स्थान में उत्तम-उत्तम सींगों वाली गायों का रहना भी 
चतलाया गया हुँ । फिर उसी वेद में विष्णु का बाल्यावस्था पार कर 
युवा होना दिखलाया गया है और उसके द्वारा शंवर तथा उसको नगरियों 
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किए जाने के लिए प्रायंना भी को गई हूँ । इसी प्रकार वोधघायन- 
में भी विप्मु को गोविंद! और दामोदर' कहा गया है यथपि वहां 
पर झूप्ण पी कोई भी चर्चा नहीं जाती । अतएवं, गोपाल-कृष्ण की छीछाओं 
का सनाउस्ठ दा ईसा मसीह की कथाओं के आधार पर बनाया जाना निविवाद 


2॥ 
श्ट। 
५५ 
नल 


नदी समका था सकता । ईसा की जन्मकथा तथा आभोरों के वालूक-देदता 
दी हीछाओं से उपर्युक्त मूलरपों का कुछ प्रभावित हो जाना संभव है । 


नवीन वैप्णबधर्म का संघटन, टा० भांडारकर के अनुसार, वस्तुतः 
चार घामिक विचारधाराओं का परिणाम था जिनमें से प्रथम के मूल: 
खोत चैंदिक देवता विष्णू थे, दूसरी के दार्णनिक देखता नारायण थे, 
तीसरी के ऐतिहासिक देवता वासुदेव थे और चोथी के आभीर देवता 
बोलगोपाल थे और इन चारों की कथाओं की परंपराओं ने इसके निर्माण 
में ठुछ न कुछ सहायता प्रदान की । “बैप्णव शब्द सांप्रदाबिक दृष्टि से 
महाभारत के अठारहवें अर्थात्‌ अंतिम पर्व में प्रस्तुत हुआ हैं, जहां पर कहा 
गया है ।7 “एसमे संदेह नही कि अठारदहों पुराणों के श्रवण करने का जो फल 
होता हू उसे मनुप्य केवल बष्णव होकर ही प्राप्त कर लेता है । यह इलोक 
वास्तव में उस समय का लिया हुआ है जबकि, ईसा की कुछ शतादिदयों 
के बीत जाने पर प्रसिद्ध अठारह पुराणों की रचना समाप्त हो चुकी थी। 
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| रसना के समय बंध्गबधर्म क्या बढ़ी रूप वर्तमान था जिसे सात्त्यन 
 भागबसधर्म कहा जाता है । विष्णु देवता उस समय तक आदित्यों में 
7 एक समझे जाते से। शीडएग ने भी इसी कारण जपने को “ज्ादित्यों 
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यंथिनः मटले था माझ हवो अप्रत्य गुरस्थ बीरानु॥ ऋ्वेद 
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में विष्ण”! बतलाया था। 'महाभारत' के एक दूसरे स्थल पर विष्णु को 
कृदाचित्‌ भगवान्‌ नारायण या हरि का रूप समझ कर ही, घाता', अज' 
और 'अमृत' कहा गया है तथा उन्हें सवके माता-पिता एवं सारे संसार के 
शाइवत गुरु की उपाधि भी दी गई हूँ ।' फिर भी उस काल के प्रमुख उपास्य- 
देव विष्णु नहीं थे, अपितु वासुदेव थे। वे ही इस धर्म के प्रारंभिक केंद्र- 
विदु का काम कर, अंत में, विष्णु के एक अवतारमात्र बने रह गए। 
वेष्णवधर्म का उक्त संघटन, भक्तियोग अथवा भक्तिभावना के 
विकसित होकर अधिक व्यापक रूप ग्रहण करने में विशेपरूप से सहायक 
हुआ । जैसा कि पहले कहा जा चुका हैं, भक्ति की भावना, सर्वप्रथम, 
बेदिक काल में केवल श्रद्धा के ही रूप में उत्पन्न हुई थी और उपासना की 
विविध क्रियाओं द्वारा क्रश: निखरती हुईं स्मात्तेवर्मं के आरंभ वा प्रचार-_ 
काल तक भावना-भक्ति के स्पष्टत्र भाव अपनाने लगी । उसके उपास्य- 
देव भी, इसी प्रकार, वेदिक काल के अनेक काल्पनिक देवताओं के स्थान 
पर एकरूप में मनोनीत हुए थे । फिर, परमात्मा की भी विविध भावनाओं 
द्वारा व्यक्त किए जाते हुए, उक्त समय तक, सबके एक समन्वयात्मक 
रूप में आ गए। उधर उसी युग के अंतर्गत वासुदेव-कृष्ण के असाधारण 
व्यक्तित्व को क्रमशः महापुरुपत्व एवं देवत्व तक प्रदान करने की प्रथा चल 
रही थी । अतएुव जब इन दोनों के पारस्परिक मिलन का अवसर उप- 
स्थित हुआ और, जैन तथा वौद्ध सरीखे निरीश्वरवादी धर्मो की प्रति- 
क्रिया में, जब 'साधकानां हितार्थाय ब्राह्मणों रूपकल्पना' की विशेष आव- 
इयक़ता प्रतीत हुई तो आराध्यदेव विष्णु को स्वभावत: विग्रह प्रदान' कर 
दिया गया। विष्णु को सभी अन्य देवताओं से इसके लिए अधिक उपयुक्त 
समभने का प्रधात कारण यह था कि पहले तो उन्तका नाम ही (विप्‌ 
व्यापना के कारण) सर्वव्यापकत्व का द्योतक था, दूसरे वैदिक काल के 
आरंभ से ही उनका काम दुःखों से पीड़ित मानवों की रक्षा करना समझा 
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जाता था'और वे असुरों के विरुद्ध देवताओं तक के सहायक थे । इसके सिवाय, 
उपर्युक्त चार विचारधाराओं का संगम हो जाने पर, विप्णु-संबंधी अनेक 
नाम तथा प्रसंग तक भी नवीन भावनाओं के अनुकूल प्रतीताहोने रंगे । 
अतएव इस देवता को एक प्रकार का आध्यात्मिक एवं अलोकिक व्यक्तित्व 
प्रदान कर उसके अंशधारो भिन्न-भिन्न जवतारों की भी कल्पना कर ली गई 
और भक्ति का उक्त भावनात्मक अर्थ, जव अधिक स्पष्ट होने के कारण 
आराध्यदेव की शक्ति एवं ऐश्वर्य में सहयोगिता वा सहभोगिता (भजू ८ 
भाग लेना, वॉटना) प्राप्त करने भाव का व्यक्त करने लगा तो इस प्रकार 
की साधना शुद्धभक्ति' के रूप में परिणत हो गई । 

शुद्धभवित' के अनुसार आराध्यदेव विष्णु के तीन गुण उनकी संविद्‌, 
हलादिनी तथा संधिनी नामक शवितयां हैं जो मानवों में भी उसी भाँति, 
क्रमशः ज्ञान, आनंद, एवं कर्मसंदंधी प्रवृत्तियों के रूप में दिखकाई पडती 
है और जिन्हें, वेदांत-दशेन के अनुसार, दूसरे शब्दों में, तथा कुछ भिन्न 
क्रम से भी, सत, चित्‌ और आनंद कहा जाता है । भक्त का कत्तेंव्य भगवान्‌ 
के प्रति अपना सर्वेस्व अपंण कर उनके उपयुक्त गुणों को पुर्णता में भाग 
लेना है। ज्ञान की इच्छा उसे किसी योगी से कम नहीं रहा करती, किंतु 
उसका उद्देश्य विदेह-मुक्ति” नहीं है। वह अपने भगवान्‌ के साथ पूर्णत्व 
के आनंद में भाग लेता चाहता है और उसका एकमात्र कत्तेव्य इसी कारण, 
अपने भगवान्‌ की शुद्ध और अबाधित आराधना है। उसकी दृष्टि में 
यज्ञादि अनुष्ठान भी केवल आत्मसम्पेण के ही प्रकारांतर हैं और उसकी 
यह दृढ़ धारणा है कि कर्मयोग और संन्‍्यासयोग का अंततोगत्वा भक्ति- 
योग में लीन हो जाना अवद्यंभावी है। आदर्श कर्म उस पूर्णता की प्राप्ति 
के लिए मनोयोगपूर्वक कत्तेव्यों का पालन करना हूँ और उसी ढंग से 
आदर ज्ञान भी उस पूर्णटव को ही सच्ची अनुभूति के साथ जानना हैं। 
यो रजांसि विमसे पाथिवानि त्रिश्निद्विष्णुमंनवे वाधिताय। ऋग्वेद, 
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शुद्धभक्त उस पूर्णत्व का ही अनुभव करेगा, उसीके छिए जिएगा और 
उसी के साथ अनंत काल तक रहना भी चाहेंगा। इस भक्तिमार्ग में अंतिम 
पूर्णता ने भी, इस प्रकार, अनुभवगम्य रूप धारण कर लिया और इसके 
द्वारा सभी मतों एवं मार्गों का समन्वय होकर, एक सच्चे और वास्तविक 
दिव्य जीवन का आदर्श निश्चित हो गया, जिसके आलोक में अपूर्व रूप 
'धारण कर लेने के कारण व॑ष्णवधर्म क्रमशः और भी लोकप्रिय होने लगा। 
ईसा की तीसरी वा चौथी शताब्दी तक वेष्णवधर्म की दशा का प्राय 
कुछ भी पता नहीं चलता। वह इसके लिए एक प्रकार का अंधकारपूर्ण 
युग हें जिसका कारण यह जान पड़ता हूँ कि इस धर्म की जन्मभूमि मथुरा 
प्रदेश तक उन दिनों शक एवं कुशाण-वंशी राजाओं का आधिपत्य हो गया 
था जो अधिकतर शैव अथवा वीद्धवर्म के अनुयायी थे। फिर भी मथुरा, 
नासिक तथा चाइनास्टोन' वाले उक्त समय के शिलालेखों से इस विपय 
पर कुछ न कुछ प्रकाश अवश्य पड़ता है। इनमें से नासिक वाले शिलालेख 
में यह वात स्पष्ट हो जाती हैँ कि उस काल तक संकर्पण और वासुदेव 
अपने वृष्णिवंशी रूपों को बदलकर अब क्रमशः राम और केशव हो 
गए थे और इन दोनों को भागवत होने के स्थान पर केवल पराक्रमी गात्र 
समभा जाने लगा.था।' परंतु गुप्तकाल का आरंभ होते ही यह धर्म पंजाव, 
राजस्थान, मध्य और पश्चिमी भारत तथा मगव में प्रचलित होने छूगा 
और उसके अंत तक इन प्रदेशों तथा अन्य कई स्थानों तक में इसका प्रचार 
अनुदिन वढ़ता ही चला गया। कारण यह था कि गुप्तवंश के प्रसिद्ध 
महाराज चंद्रगुप्त द्वितीय, कुमारणुप्त एवं स्कंदंगुप्त ने भी (ईस्वी सन्‌ 
४०० से ४६४ तक) अपनी मुद्राओं पर अपने को 'परमभागवत' अंकित 
कर इसे राजधर्म की भाँति अपना लिया और उनके समर्थन द्वारा बल 
पाकर यह भारत के कोने-कोने तक फैल गया। गाजीपुर जिले के स्कंदगुप्त- 
निरभित भीतरी नामक शिलालेख में सम्राट्‌ द्वारा अपने पिता कुमारणुप्त 
थम की पुण्यस्मृति में आ्िन' की प्रतिमा स्थापित किए जाने का उल्लेख 








'रायचोघुरी : 'भ० हि० चै०', पु० ९८-९ 
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है और उसी प्रकार जनागढ़ के दूसरे शिलालेख में 'लक्ष्मीनिवास' विष्णु 
की स्तुति भी की गई है।' महाकवि कालिदास की रचना मेघदूत' में एक 
स्थल पर इंद्रधनप द्वारा सशोभित काले मेघ के लिए मोरपंख धारण करने 
वाले गोपवेषधारी विष्णू्‌ (अर्थात्‌ श्रीकृष्ण) की उपमा दी गई हे। अतएव 
यदि चंद्रगुप्त द्वितीय को हम उक्त कवि का आश्रयदाता विक्रमादित्य 
मानलें, तो यह वर्णन ईसा की पाँचवीं शताब्दी के आरंभ का समभा जाना 
चाहिए। 

गुप्तकालीन वैष्णवधर्म की विशेषताएं इस प्रकार बतलाई जा 
सकती हें---प्रथम यह कि सात्त्वतों वा भागवतों ने इस समय तक विष्णु 
के साथ कृष्ण का एकीकरण, प्रकट रूप में, स्वीकार कर लिया था। 
विंष्ण अंबं देवाधिदेव थे और कृष्ण उनके केवल पूर्ण अवतार मात्र थे 
जिससे स्पष्ट था कि भागवतधर्म तब तक वेष्णवधमे में मग्न हो चुका था। 
दूसरी यह कि अवतारों की पूजा इस समय पहले से कुछ अधिक होने छूगी 
थी और उनके नाम तथा संख्या में भिन्न-भिन्न प्रकार के परिवत्तंन भी होने 
लगे थे। तीसरी यह कि अवतार पूजा के महत्त्व के सामने व्यूहवाद कुछ 
गौण समझा जाने लगा था और उसकी चर्चा अब बहुत कम सुनाई 
पड़ती थी। इसके सिवाय इसकी चौथी विशेषता यह भी थी कि विष्णु 
वा नारायण के साथ-साथ अब लक्ष्मी की भी पूजा आरंभ हो गई थी और 
लक्ष्मीनारायण की मूत्तियां उस समय की मुद्राओं तक पर अंकित होने 
लगी थी।' कहते हैं कि वैदिक युग के इंद्रदेव अपने प्राथियों को वृष्टि द्वारा 
जल एवं अन्न दिया करते थे। इसलिए वे ही 'इरा'वाइला” (उन दोनों 
*रायचौघुरी : अ० हि० वे०', पु० १-२ 
“रत्तच्छाया व्यत्िकर इब प्रेब्यसेतत्पुरस्तात्‌ 

वल्मीकाग्रात्प्रभवति धनुः खंडसा खंडलूस्य ॥ 

येत इयामं वपुरतितरां कांतिमापत्स्थते ते। 

वहेणेव स्फूरितरुचिता गोपवेषस्थ विष्णो; ॥ मेघदूत, ११५ 
*रायचौधुरी : आ० हि० बै०', पृ० १०४-६ 
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के लिए प्रयुक्त जब्द) के स्वामी थे। फिर समयानुसार इरा' वा इला' 
को धन वा संपत्ति भी समझा जाने छगा। इस प्रकार, क्रमशः श्री अथवा 
लक्ष्मी मनुप्य के उन अमूल्य पदार्थों की प्रतिनिधि बन गई । परंतु श्री वा 
लक्ष्मी उस समय इंद्रदेव के ही अधिकार में रहीं। 'विष्णुपुराण' के अनुसार 
इंद्रदेव ने लक्ष्मी को, दुर्वासा के शाप के कारण, खो दिया और समुद्र-मंथन 
के उपरांत जब वह फिर प्रकट हुई तो उ्त पर विष्णु ने अधिकार कर लिया।' 
विप्णुदेव तब तक सर्वश्रेष्ठ समझे जाने लगे थे और वैष्णवधर्म के संगठन 
के समय तो वे ही सब कुछ हो गए थे। “श्री मा देवता लक्ष्मी' की पूजा ईसा 
के पहले से ही ब्राह्मण और वीड्ध दोनों किसी न किसी रूप में करते आ रहे थे 
और गृप्तकाल में जब “स्त्रियों के अधिकार का प्रवल आंदोलन उठा तो 
उनकी प्रतिप्ठा और भी बढ़ गईं। इसलिए, सांख्यदर्शन द्वारा भी बहुत-कुछ 
अभावित होने के कारण, वैष्णवों ने पुरुष-प्रकृति की जगह 'लक्ष्मीनारायण' 
को अपना लिया। वैष्णवधर्म इन विशेषताओं के साथ गुप्तकाल में भली- 
भाँति प्रचलित रहा। कितु गुप्त-साम्राज्य का ध्वंस होते ही उत्तरी भारत में 
इसका प्रभाव क्रमशः घटने छूगा। इधर के प्रमुख महाराज मिहिरयुल, 
यशोवर्धन तथा हपंवर्धन ने भी, भागवतदर्म से भिन्न धर्म ग्रहण करने के 
कारण, इसे सहायता नहीं पहुँचाई और वह अन्य अनेक साधारण संप्रदायों 
की भाँति किसी प्रकार चलता रहा। वाणभट्ट के हपंचरित' नामक प्रसिद्ध 
अंथ में हे का जैनों तथा वौद्धों के समान ही भागवतों के भी साथ मिलना 
बतलाया गया है और उसमें पांचरात्रों की भी चर्चा है तथा स्वामी शंकरा- 
चार्य ने भी अपने शारीरकभाणष्य' में भागवतों का खंडन उन्हें पांचरात्र 
कह कर किया हैँ। 


गोस्वामी : 'भ० क०', पु० १०४ 
“भगिनी निवेदिता : फ़ुटफ़ाल्स अब्‌ इंडियन हिस्ट्री', पु० २०६ 
'राबचौघुरी : 'अ० हि० बचे०', पु० १०६. वही, पु० १०७ 





न शक गटर 


, व्यूहवाद्‌ ओर अवतारवाद 


भागवत, सात्त्वत वा एकांतिक धर्म के विषय में महाभारत के 
नारायणीय' नामक अंश में कहा गया है कि स्वयं भगवान्‌ ने ही पहले-पहल 
इसे अर्जुन को बताया था और फिर नारायण ने भी इसका उपदेश नारद 
को दिया। नारद इसके लिए नारायण का दशेन करने ब्वेतद्वीप गए 
जहां पर नियम था कि विना उनका एकांतिक अथवा एकनििष्ठ भक्‍त हुए 
कोई उन्हें देख नहीं पाता था। नारद इस प्रकार के भक्त समझे गए थे और 
इसी कारण उनसे इस वासुदेवर्धर्म की व्याख्या भी की गईं। वासुदेव को 
वहां पर आत्मा का आत्मा' अर्थात्‌ परमात्मा कहा गया है और उन्हें सब 
किसी का स्तष्टा भी माता गया है। संकर्षण उन्हींके एक दूसरे रूप हैं और 
वे सभी प्राणियों के प्रतिनिधि-स्वरूप भी है । संकर्षण से प्रद्युम्ग वा मन की 
उत्पत्ति होती है और प्रयुम्न से अभिरुद्ध वा अहंकार उत्पन्न होता है। ये 
चारों ही नारायण वा वासुदेव की मृत्तियां हूँ। देवता एवं सारे प्राणिवर्ग भी 
नारायण से उत्पन्न होकर नारायण में ही विलीन हो जाते हे।' नारायण 
को इस प्रसंग में बहुधा हरि नाम भी दिया गया है और नारायण वा हरि 
की उक्त चारों मूत्तियों वा विभतियों के संबंध में ही व्यूहवाद' का 
प्रचार हुआ था। 


व्यूहवाद के मत का कोई उल्लेख श्रीमद्भगवंद्गीता' में नहीं आता 
यद्यपि उसमें वासुदेव-कृष्ण की अष्टथा प्रकृति में पंचतत्वों के साथ-साथ 





महाभारत, ११३४६।१०-११ तथा १२३४८॥६-८ 
भांडारकर : वे० ज्ञो०, पृ० ८ 
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मन, वद्धि, जीव एवं अहंकार की भी स्पष्ट चर्चा कर दी गई हैं।' जान 
पइता है कि जीव, मन एवं अहंकार को ही पीछे संकर्पण, प्रचुग्न तथा 
अनिरुद्ध का व्यवित्त्त्व प्रदान कर दिया गया ।* पतंजलि ने भी अपने 
भाव्य' में “जनादंनस्त्वात्मचतुर्थ एव कह कर कदाचित्‌ इस व्यूहृवाद की 
हो ओर संकेत किया है। डा० भांडारकर का अनुमान हूँ कि 'श्रीमद्भ- 
गवद्गीता' की रचना भागवतधर्म के सुसंगठित रूप में तयार होने के पहले 
! हो चुकी थी और वासुदेव के प्रदुम्तादि कुटबी-जनों के रूपों में परमात्मा 

की प्रकृतियों का दिखलाया जाना उसके पीछे की घटना हे । घसुंडी के 
शिलालेख तथा पतंजलि के एकाध उल्लेखों" हारा यह अवश्य प्रतीत होता 
है कि वासुदेव के अतिरिक्त संकर्षण वा बलदेव का भी उपास्य होना ईसा 
के पूर्व दूसरी शताब्दी से ही सिद्ध है और यह बात बौद्ध ग्रंथ निद्ेश' के एक 
प्रसंग से भी सूचित होती हैँ । कितु चारों के व्यूह का पता महाभारत 
(शांतिपवं) के उपर्युक्त नारायणीय' अंश से अन्यत्र उधर नहीं मिलता। 
श्रीमदभगवद्गीता' का समय उक्त डाक्टर साहव के अनुसार! ईसा के 
पूर्व चौथी शताब्दी के आरंभ से भी पहले का हैं और 'नारायणीय' की 
रचना, संभवतः, तीसरी शताब्दी (ईसा-पूर्व ) की है। 

संकर्पषण के उपास्थ होने तथा उनकी पूजा का उल्लेख कौटिल्य के 
भूमिरापोष्नछों वायु: ख॑ मनो बुद्धिरिंच च । 

अहंकार इतीयं मे भिन्‍ना प्रकृत्तिरष्ठघा॥ 

अपरेयमितस्त्वन्यां प्रकृति विद्धि से पराम्‌। 

जीवभूठां महावाहो मयेदं घायंते जगत्‌ ॥४ श्रीमद्भगवद्गीता छा४-५ 
मे भांडारकर : चैं० दौ०', पृ० १७ 
पाणिनि के सूत्र ६१३६६ पर उनका भाष्य द्रप्टव्य हे । 
'भांडारकर ; बे० हो, पु० १७ 
जैसे उनका पाणिनि के सूत्र २२३४ पर भाष्य । 
“रायचोधुरी : ० हि० बे०, पृ० ५६ 
"भांडारकर : ब० द्ौ०, पु० १८ 


अथंशास्त्र' में भी मिलता है।' महाभारत' के प्रारंभिक अंशों में संकर्षण 
कृष्ण वासुदेव के बड़े भाई बतलाए गए हैं और यह भी कहा गया हैं कि 
उन्होंने कंस के विरुद्ध इनकी सहायता भो की थी।'* कितु शांतिपव के 
उक्त 'नारायणीय' वाले अंश में वासुदेव परमात्मा एवं संकर्षण जीव बन 
जाते हैं।' इस वासुदेव एवं संकर्षण की पूजनीयता में ही हमें सर्वप्रथम 
पांचरात्रों के व्यूहवाद का बीज लक्षित होता है । डा० ग्रियर्सन ने व्यूहवाद 
के सिद्धांत का परिचय इस प्रकार दिया है--- भगवान्‌ वासुदेव, सुष्टिरचना 
के समय अपने आप से तन केवल सांख्यों की अव्यक्त मूल प्रकृति को ही उत्पन्न 
करते हैँ अपितु संकर्षण तामक विशिष्ट जीव अथवा उसके एक व्यूहू को 
भी प्रस्तुत कर देते है। इस संकर्पण एवं प्रकृति के संयोग से मन' प्रकट होता 
है जो सांख्य वालों की वरूद्धि' का स्थानापन्न कहा जा सकता है और उसके 
साथ ही उक्त विशिष्ट जीव का एक अन्य प्रतिरूप प्रद्युम्त के रूप में आवि- 
भूत हो जाता है। प्रद्युम्न एवं मन के संयोग से सांख्यमत वालों के 'अहंकार' 
नामक तत्त्व का आविर्भाव होता है और उसके साथ उक्त जीव का एक 
तीसरा क्रम अनिरुद्ध के नाम से प्रकट होता है। इस अनिरुद्ध तथा सांख्य 
के अहंकार' के संयोग से महाभूतों तथा उनके गुणों की सुष्टि होती है और 
तभी उस ब्रह्मा की भी उत्पत्ति होती हूँ जोःतत्त्वों की सामग्री से पृथ्वी आदि 
की रचना करते हैं।” पांचरात्रों ने नारायण के छ: दिव्य गुणों की चर्चा की 
है और उनके नाम ज्ञान, शवित, ऐश्वर्य, बल, वीर्य एवं तेज बतलाए है। 
इनमें से दो-दो गुणों की प्रधानता के अनुसार तीन व्यूहों की सृष्टि हुआ 
करती है। जैसे संकर्षण में ज्ञान तथा बल का प्राधान्य रहता है, प्रद्युम्न में 
रायचौघुरी : 'अ० हि० बे०, पु० पूछ 
महाभारत , २७९४३ तथा रशाश्डार४ड 
'यं प्रविद्य भवंतीह मुक्ता वे हिजसत्तमाः। 

स वासुदेव विज्ञेपः परमात्मा सनातनः ॥ वही, १२।३३९॥२५ 
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ऐच्वर्य तथा वीये की अधिकता पाई जाती है और अनिरुद्ध में दाक्ति एवं 
तेज की प्रधानता रहती हूँ। फिर भी इन व्यूहों में सामान्य रूप से उक्त छहों 
गृण विद्यमान रहा करते हैं और इन तीनों के कार्य सृजच और शिक्षण 
संबंधी हुआ करते हूँ ।' परंतु स्वामी शंकराचार्य ने अपनी आलोचना करते 
समय, जिस “चतुर्व्यूहसिद्धांत' का परिचय, अपने शारीरकभाप्य' में दिया 
हैं वह इससे भिन्न जान पड़ता हें। 
व्यूहवाद के प्रसंग के उपरांत नारायणीय' में भगवान्‌ के अवतार 
ग्रहण करने की भी चर्चा आई है। वहां पर भगवान्‌ के केवल छः अवतारों 
का ही उल्लेख हे जिनमें वाराह, नुसिह, वामन, भार्गव राम, दाशरथी राम 
एवं कृष्ण के नाम आते हैं। कितु थोड़ी ही दूर आगे इन अवतारों के साथ 
हँस, कूम, मत्स्य एवं कल्कि के भी नाम जोड़ कर नकी संख्या दस कर दी 
गई है। इनमें से थी प्रथम तीन के नाम प्रारंभ में ही आ जाते हैं और कृष्ण 
(सात्त्ववत) की गणना अंतिम अवतार कल्कि के ठीक पहले की जाती है। 
. हरिवंशपुराण' में इनमें से प्रथम छः की ही चर्चा की गई है। किंतु 
वायुपुराण' में पहले बारह मवतारों का उल्लेख हैँ जिनमें से कुछ के नाम 
शिव एवं इंद्र के अवत्तारों से जान पड़ते हें और फिर अन्यत्र इनकी संख्या 
केवल दस कर दी गई है जिनमें दत्तात्रेय एवं वेदव्यास भी आ जाते हैं। 
वाराहपुराण' में, सर्वप्रथम, उन दस अवतारों का उल्लेख आता है जो _ 
उपर्युवत छ: के अतिरिक्त चार अन्य को भी जोड़कर उस संख्या को 
पूरा करते हें गौर जो लगभग उम्री रूप-में-अब.- तक भी प्रसिद्ध हें और 
अग्निपुराण_ ने भी उसी का अनुसरण किया है।' 'भागवतपुराण' मे 
अवतारों का स्पष्ट प्रसंग उसके तीन भिन्न-भिन्न स्थलों पर आता है। 
उसके प्रथम स्कंध के तृतीय अध्याय में २२ अवतारों की चर्चा है जहां उसके 
द्वितीय स्कंध के सातवें अध्याय में यह संख्या २३ हो गई हैँ और उसके 
एकादश स्कंघ के चतुर्थ अध्याय में इन्हें केवल १६ कह कर ही गिताया गया 
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जान पड़ता है। इस पुराण के अंतर्गत बतलाए गए अवतारों की संख्या 
इस प्रकार न केवल बड़ी हो जाती है, अपितु उनके भीतर भिन्न-भिन्न प्रकार 
के लोगों का समावेश भी हो जाता हैं । उदाहरण के लिए उनमें सनत्कुमार, 
देवपि नारद, कपिल, ऋषभदेव तथा धन्वंत्रि जैसे व्यक्तियों की भी चर्चा 
की गई है जो विष्णु से साधारणतः भिन्न जान पड़ते हैँ । इसके सिवाय इन 
अवतारों के दुष्टदमन-संबंधी प्रारंभिक गुण के साथ-साथ काश: उनको 
कोमल वृत्तियों का भी समावेश होता जाता है । 

अवतारवाद का सूत्रपात॒ सबसे पूहले क्राह्मण' साहित्य की रचना के 
समय हुआ था। शतपथब्राह्मण' में प्रजापति का कूर्म-रूप धारण करके 
अपनी संतानों की सृष्टि करने तथा वाराह बनकर समद्र के भीतर से 
पृथ्वी को वाहर लाने के-विषय में वर्णत किया गया हूँ। विष्णु के वामन 
होकर, देवताओं के लिए तीन पगों द्वारा असुरों से पृथ्वी प्राप्त कर लेने 
की भी चर्चा 'ब्राह्मणों' में की गई है। इसी प्रकार नृ्सिह का उल्लेख पहले- 
पहल तैत्तिरीय आरण्यक' में किया गया मिलता है। परंतु इन म्रंथों में 
आए हुए प्रसंगों द्वारा यह पता नहीं चलता कि उनका प्रयोग विष्णु के अवतारों 
के रूप में किया गया हे। इस प्रकार के प्रथम उल्लेख नारायणीय' में ही 
किए गए जान पड़ते हे और, आगे चलकर, इनकी चर्चा भिन्न-भिन्न ग्रंथों 
तथा शिलालेखों तक में होने लगती हैं। तोरमाण के एरण शिलालेख में 
वाराहावतार का स्पष्ट प्रसंग आता है। उसी प्रकार, जूनागढ़ के शिलालेख 
में वामनावतार का वर्णन किया जाता है। रामावतार का उल्लेख गुप्तकाल 
के शिलालेखों में नहीं पाया जाता। कितु महाकवि कालिदास ने अपने 
प्रसिद्ध महाकाव्य रघुवंश के अंतर्गेत्त रामाभिधानों हरिरित्युवाच”” कह कर 
इसकी स्पष्ट चर्चा कर दी है । अवतारवाद का विषय, इस प्रकार, वैदिक 
संहिताओं के समय प्रायः अज्ञात-सा ही था और उनमें किए गए वामन आदि 
विषयक उल्लेख नितांत भिन्न प्रसंगों में आए थे। कितु विष्णु का महत्त्व 
बढ़ने के साथ ही उनके स्वरूप में महान्‌ परिवत्तेन हो गया और उनकी संख्या 
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जान पड़ता है। इस पुराण के अंतर्गत बतलाए गए अवतारों की संख्या 
इस प्रकार न केवल बड़ी हो जाती है, अपितु उनके भीतर भिन्न-भिन्न प्रकार 
के लोगों का समावेश भी हो जाता है। उदाहरण के लिए उनसें समत्कुमार, 
देवषि नारद, कपिल, ऋषभदेव तथा धन्वंतरि जैसे व्यक्तियों की भी चर्चा 
की गई है जो विष्णु से साधारणतः भिन्न जान पड़ते हूँ । इसके सिवाय इन 
अवतारों के दुष्टदमन-संबंधी प्रारंभिक गुण के साथ-साथ ऋतश: उनकों 
कोमल वृत्तियों का भी समावेश होता जाता है । 

अवत्तारवाद का सत्रपात सबसे पहले ब्राह्मण' साहित्य की रचना के 
समय हुआ था। 'शतपथब्राह्मण' में प्रजापति का कूर्म-रूप धारण करके 
अपनी संतानों की सुष्टि करन तथा वाराहु बनकर समुद्र के भीतर से 
पृथ्वी को बाहर लाने के-विषय में वर्णन किया गया हें। विष्णु के वामन 
होकर, देवताओं के लिए तीन पणों द्वारा असुरों से पृथ्वी प्राप्त कर लेने 
की भी चर्चा 'ब्राह्मणों' में की गई है। इसी प्रकार नूर्सिह का उल्लेख पहले- 
यहल तित्तिरीय आरण्यक' में किया गया मिलता है। परंतु इन पंथों में 
आए हुए प्रसंगों द्वारा यह पता नहीं चछूता कि उनका प्रयोग विष्णु के अवतारों 
के रूप में किया गया है। इस प्रकार के प्रथम उल्लेख 'नारायणीय' में ही 
किए गए जान पड़ते हें और, आगे चलढकर, इनकी चर्चा भिन्न-भिन्न ग्रंथों 
तथा शिलालेखों तक में होने लगती है। तोरमाण के एरण शिलालेख में 
वाराहावतार का स्पष्ट प्रसंग आता है। उसी प्रकार, जुनागढ़ के शिलालेख 
में वामनावतार का वर्णन किया जाता हैँ। रामावतार का उल्लेख गप्तकाल 
के शिलालेखों में नहीं पाया जाता। कितु महाकवि कालिदास ने अपने 
प्रसिद्ध महाकाव्य रघुवंश के अंतर्गेत 'रामाभिधानों हरिरित्युवाच”” कह कर 
इसकी स्पष्ट चर्चा कर दी है । अवतारवाद का विषय, इस प्रकार, वैदिक 
संहिताओं के समय प्राय: अज्ञात-सा ही था और उनमें किए गए वामन आदि 
विपयक उल्लेख नितांत भिन्न प्रसंगों में आए थे। कितु विष्णु का महत्त्व 
बढ़ने के साथ ही उनके स्वरूप में महान्‌ परिवर्त्तन हो गया और उनकी संख्या 
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' भी बढ़ गई। 'श्रीमद्भगवद्गीता' के समय जब एकांतिक धर्म के वासुदेव- 
कृष्ण ही एकमात्र आराघ्य थे तब श्रीकृष्ण ने कहा था कि “जब-जब घर्म की 
रलानि होती है और अधर्म की प्रवछता वढ़ जाती है तव-तब में स्वयं शरीर 
घारण कर लेता हूं ।” कितु नारायणीय' की रचना के अनंतर वे 
अवतार-मात्र समझे जाने छगे और उनका धर्मे भी विष्णु के नाम पर 
वेष्णवधर्म कहा जाने लगा। 

बदिक संहिताबों के युग में जिस प्रकार अनेक देवताओं (जैसे मित्र, 
वरुण, अग्नि, इंद्र आदि) को एक देवाधिदेव का भिन्न-भिन्न स्वरूप मानने 
की ओर प्रवृत्ति रही उसी प्रकार अवतारवाद के इस युग में भी, उसके विप- 
रीत, भिन्न-भिन्न महापुरुषों को विष्णु के अंश अथवा अवतार के रूप में 
स्वीकार किया जाने छगा। कभी-कभी पशु एवं मत्स्यादि जैसे प्राणियों 
तक को उसकी विभूतियों का केंद्र मान लिया गया। जब उक्त कई देवता 
मिलकर एक परमात्मा का प्रतिनिधित्व करते है तो वह परमात्मा भी 
विभिन्न रूपों में प्रकट हो सकता है । विष्णु का कार्य वैदिक काल से ही 
मनुष्यों को उनके कप्टों से मुक्त करने का था और ऐदतरेयब्राह्मण' के 
अनुसार, उन्होंने क्षसुरों के विरुद्ध देवताओं की भी सहायता की थी। 
शतपथक्नाह्मण' में तो एक स्थल पर विष्णु और मानंवों में एक प्रकार 
की अभिन्नता तक प्रदर्शित की गई हैं बौर श्रीमद्भगवद्गीता' के समय तक 
श्रीकृष्ण स्पप्ट भब्दों में कहते हुए दीख पड़ते हैं कि साधुओं की रक्षा एवं 
पापियों का संहार करने के लिए में प्रत्येक युग में अवतीर्ण हुआ करता हूं।”* 
फिर भी प्रत्येक अवतार को हम एक ही कोटि की महत्ता नहीं दे सकते। 
वेष्णवधर्म के अतुयायियों में, इसी कारण, किसी न किसी एक अवतार- 
विशेष को सर्वश्रेष्ठ समभने की प्रवृत्ति भी देखी जाती है, उदाहरण के लिए 
'श्रीमद्भागवतपुराण' के अंतर्गत स्पष्ट छाब्दों में कहा गया मिलता है कि 
“अन्य अवत्तार जहां भगवान्‌ को केवल आंशिक रूप में व्यक्त करते हें वहां 
मा ली अनकआ 
“श्रोमद्भगवद्गीता', ४१७ “ऋग्वेद, ६॥४९१३ 
बतपयथक्राह्मण, ५४२५॥२-३ “श्रीमद्भगवद्गीता, ४॥८ 


कृष्ण स्वयं भगवान्‌-स्वरूप हैं ” (एते चांशकला: पुंसः कृष्णस्तु भगवान्‌ 
स्वयम') । “गर्मेसहिता' में भी इसी सत का प्रतिपादन किया ग्रया 
जान पड़ता है और उसके रचगिता ने इसके लिए कुछ कारण भी 
दिए हैं। उनका कहना है कि श्रीकृष्ण की पूर्णता उनके चतु्यूह का मूल 
आधार होने, उनमें सभी रसों के पूर्णतः दीख पड़ने तथा अनुपम शक्तियों 
का प्रमुख केंद्र होने के कारण सिद्ध है तथा अपने तेज में सभी तेजों 
को आक्षष्ट कर उसमें छीन कर लेने के कारण बे 'परिपूर्णतम' भी हैं। 
(ऋष्ण शब्द क्ृष धातु से बनता हैँ जिसका अर्थ खींचना वा आक्षष्ट करना 
होता है) । 

वास्तव में ये अवतार भगवान्‌ अथवा विष्णु के न्यूनाघिक ईश्वरीय 
गुणों का आदर स्थापित करने के लिए ही हुआ करते हैं। ये उसके जागतिक 
('कॉस्मिक') स्वरूप का प्रतिनिधित्व करते हैँ । उसके उच्चतम 
आदर्शों को व्यक्तित्व के अनुसार प्रकट करते हैं । फिर भी इन्हें उसके 
“नित्यावतार! की कोटि में रकखा गया है और उसके गुणावतार' की श्रेणी 
में दूसरों की गणना की जाती है। गुणावतार के नाम से ब्रह्मा और शिव 
अभिहित किए जाते हैँ और उनके साथ त्रिदेवों में स्वयं विष्णु भी गिन लिए 
जाते हैं । ऐसे अवतारों में कभी-कभी मनु छोग, प्रजापति, एवं बहुत से 
ऋषियों को भी सम्मिलित करने की प्रवृत्ति देखी जाती है । इसी प्रकार 
अवतारों का एक अन्य वर्ग अर्चावतार' के नाम से भी प्रसिद्ध है जिसके 
अंतर्गत भगवान्‌ की प्राण-प्रतिष्ठित प्रतिमाएं आती हैं और जो अपने भिन्न- 
भिन्न प्रकार के रूपों में भक्तों द्वारा पूजी जाती हैं । इसके सिवाय भगवान्‌ 
के (विभवावतार' एवं अंतर्यामी अवतार! नामक दो अन्य प्रकार के अवतारों 
की भी चर्चा की जाती है जिनमें से विभवों की संख्या ३९१ मानी जाती 
हैं और उसमें ध्रुव, कपिल, मधुसूदन, पद्मताभ आदि के नाम आते हैं ' 
अंतर्यामी अवतार के किसी प्रत्यक्ष व्यक्तित््त की कल्पना स्थूल-रूप में 
नहीं की जाती और न उसकी कोई संख्या ही निश्चित की जा सकती है। 
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अंतर्यामी' सभी प्राणियों के ह॒त्युण्डरीक' में निवास करते हें और उनके 
समस्त व्यापारों का नियमन भी किया करते हें। 

परंतु इस प्रकार की अवतार-संवंधी कल्पनाओं का वाहुल्व अधिकतर 
गुप्तकाल से ही दीख पड़ता हैं। यों तो अवतारवाद, अपने वीज-रूप में, 
प्राचीन वैदिक काल से ही लक्षित होने रगा था और इसका क्रमिक विकास 
घीरे-धीरे होता गया था। नचारायणीय' की रचना के समय से इसे कुछ 
काल के लिए व्यूहवाद के सामने उतना महत्त्व नहीं मिला । कितु गुप्तकाल 
तक अधिक प्रचार में आजाने वाली अवतारोपासना ने व्यूहवाद की 
भावना को एक प्रकार से वि(मृत-सा करा दिया। 'नारायणीय' के अंतर्गत 
व्यूहवाद के साथ-साथ दस अवतारों को भी स्थान मिला था और पतंजलि 
के महाभाष्य' तथा घसुंडी एवं नानाघाट के शिलालेखों द्वारा प्रकट होता 
है कि व्यूहों की भावना, ईसा के पूर्व दूसरी शताब्दी में भी किसी न॒ किसी 
रूप में अवश्य प्रचलित थी। परंतु अवतारों की बढ़ती हुई लोकप्रियता ने 
व्यूहों को एक प्रकार से निर्वासित-सा कर दिया और व्यूह के चार अंगों में 
से केवल वासुदेव-मात्र ही रह गए। व्यूहवाद की भावना वस्तुतः नारायण' 
वाली सृष्टि एवं सृष्टि-रचना की विद्येपताओं पर आश्रित थी जहां अवतार- 
वाद विष्णु-विपयक ईश्वरीय शक्ति और महत्ता का आदर्श लेकर चला 
था। अतएव एक वैदिक देवता से क्रमशः विकसित होते हुए वासुदेव-कृष्ण 
का भगवत्पद तक ग्रहण कर लेने वाले, विष्णु के सर्वोच्च स्थान प्राप्त कर 
लेने पर, जब एकॉतिकवर्म वैष्णवधर्म में परिणत हो गया तो उपासकों का 
ध्यान, स्वभावतः, भगवान्‌ के सृष्टिरचना-परक गुणों से कहीं अधिक उसके 
ऐश्वर्यों की ही ओर आक्ृष्ट हो गया और व्यूहवाद अब अवतारवाद के 
केवल गुणावतार' एवं अंतर्यामी अवतार! की आंशिक भावनाओं तक ही 
किसी न किसी प्रकार सीमित रह गया। 


६, रामोपासना 


इसमें संदेह नहीं कि वैष्णवधर्म के विकास का इतिहास विष्णु के 
कृष्णावतार को अधिक महत्त्व देता हुआ प्रतीत होता है । भक्तिमार्ग के 
प्रारंभिक युग से ही वासूदेव क्ृष्ण की चर्चा आरंभ हो जाती है और वेष्णव- 
चर्म का संघटन पूर्ण होने के समय उनका भागवत वा एकांतिक धर्म एक 
शेसा रूप ग्रहण कर लेता है जिसके साथ अपने को अभिन्न बनाते उसे देर 
नहीं रुगती । वेष्णवधर्म, इस प्रकार, वस्तुत: भागवतधर्म का एक नवीन 
रूपांतर-स। जान पड़ता है। फिर भी वेष्णवधर्म का अवतारवाद उसके 
क्षेत्र को वहीं तक सीमित नहीं रहने देता और विष्णु के विविध अवतार 
उसे अधिक व्यापक बना देते हूँ। कृष्ण, उसके कारण, बिष्णु के एक 
अवत्तार-मात्र रह जाते हें और उनकी गणना भी वामभन, वाराह, नुसिह, 
रामादि के साथ ही होने लगती है, तथा वैष्णवधर्म के विभिन्न अनुयायियों 
द्वारा उनकी उपासना, सव के समान, पृथक्‌ आरंभ हो जाती है । उदाहरण 
के लिए थे विष्णु के एक अन्य अवतार वामन से भिन्न समझे जाने लगते हें। 
वामन पहले, अपने त्रिविक्रम के वेदिक रूप में, तीन पण्मों हारा पृथ्वी से 
लेकर घुलोक तक को माप देने वाले ही समझे जाते थे । 'शतपथन्नाह्मण 
(१२५) की रचना के समय तक उनका नाम विष्णु के नाम का एक 
पर्वायवाची गब्द बन गया और कम से कम ईसा के पूर्व ७००-६०० 
ईस्वी तक उनके उस पद-चिहक्ल तक की पूजा आरंभ हो गईं जो उनकी 
उक्त माप-क्रिया के आरंभ में पृथ्वीतछ पर बन गया हुआ माना गया ।' 
डा० जायसवाल का कहना हैँ कि उक्त पद-चिह्न आज भी गया में 'विष्णुपद' 
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ताम से पुजा जाता है। वे यह भी अनुमान करते हैं कि विष्णु के साय त्रिविक्रम 
(वामन) की अभिन्नता वौद्धायन सूत्रों (२॥५॥९१०) की रचना के पहले 
ही पूर्ण हो चुकी थी। वामन की उपासना तामिल प्रांत के आछवारों में बहुत 
काल तक चलती रही और आज भी उसके अवद्योष कई अच्य प्रांतों में 
उपलब्ध हैं, इसी प्रकार वाराहावतार भी, जिसके विपय में 'शतपथब्राह्मण' 
(१४।१२११) में कहा गया था कि प्रजापति ने वाराह का रूप धारण 
कर पृथ्वी को समुद्र के नीचे से उद्धार किया था” तामिल प्रांत के 
आल्ववारों के उपास्यदेव वन गए और काठियावाड़ प्रांत के कडवाहू नामक 
तीर्थस्थान एवं कसरा में वे विष्णु के एक अत्यंत महत्त्वपूर्ण अवतार की 
भाँति पूजे जाने लगे।* 

परंतु उतत वामन वा वाराह कभी कृष्ण की महत्ता तक नहीं पहुँच सके 
और न न सिंह वा परदुराम आदि के लिए ही ऐसा कहा जा सकता है। कृप्ण 
के समान महत्वपूर्ण एवं लोकप्रिय बच जाने वाले अन्य अवतार राम कहे 
जा सकते हैं। राम” नाम से वहुधा वलराम, दाशरथि राम, तथा भार्गव राम 
का बोध लगभग एक ही प्रकार का हुआ करता है। पाणिनि के सूत्र (२॥२। 
३४) पर अपना भाष्य लिखते समय पतंजलि ने इस बात का उल्लेख किया है 
कि “घनपति, राम तथा केशव के मंदिर में एकत्रित लोगों द्वारा बजाये जाने 
वाले वाद्ययंत्रों की ध्वनि सुन पड़ती है और वहां पर 'राम' से अभिप्राय 
बलराम का ही समभा जाता हैं।”' भार्गव राम की चर्चा, इसी प्रकार, कई 
ग्रंथों में परशुराम अथवा केवल 'राम' शब्द के ही द्वारा की गई मिलती है। 
दाशरथि राम से उन्तकी भिन्नता दिखलाने के ही लिए उनका नाम भार्गव 
राम बतलाया जाता हैँ जैसा कि नारायणीय' में दी गईं विष्णु के अवतारों 
की द्वितीय तालिका (३३९-७७-९०) से भी स्पष्ट जान पड़ता है। 
दाशरथि राम की गणना विष्णु के दशावतारों में कृष्ण से पहले की जाती 
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हैं और वहां पर भागेव राम के अनंतर गिने जाने पर भी ये उनसे अधिक 
महान्‌ दिखलाये जाते हैं। दाशरथि राम की यह एक विशेषता है कि उनके 
सामने उनके पूर्ववर्ती अवतार को भी नीचा देखना पड़ता है।' 

बैंदिक साहित्य में राम नाम का प्रयोग विभिन्न व्यक्तियों के लिए 
किया गया दीख पड़ता है। ऋग्वेद! के एक स्थलू पर यह शब्द किसी 
ऐश्वयेशाली यजमान का नाम जान पड़ता हैं जो उसमें आए हुए प्रसंगों के 
आधार पर कोई प्रत्तापी राजा तक समझा जा सकता हैं। इसी प्रकार 
'तरेयब्राह्मण” (७४२७॥३४) तथा 'शतपथब्राह्मण” (४॥६।१७) में भी 
ऋरमदा: किसी राममार्गवेय तथा राम औपतस्विनि के उल्लेख मिलते हैं 
जिनसे जान पड़ता है कि उनकी रचना के समय तक रामनामधारी व्यक्तियों 
का अभाव नहीं था। कितु इन जैसे प्रसंगों के आधार पर ही यह अनुमान 
कर लेना कठिन है कि दाशरथि राम का इनमें से किसी के साथ संबंध 
था। ऋग्वेद! में एक स्थल पर किसी दशरथ का भी उल्लेख मिलता हें 
और उनकी प्रशंसा वहां एक दानशील राजा की भाँति की गई हैँ। फिर 
भी उससे यह नहीं छक्षित होता कि उनका कोई भी संबंध दाशरधि राम 
से था वा नहीं। दशरथ के अतिरिक्त इक्ष्वाकु का नाम भी वेदों में कम से 
कम दो स्थलों पर आया है, कितु उनसे दाशरथि” राम वा दशरथ के 
प्रसिद्ध पूर्वज राजा इक्ष्वाकु की ओर कोई संकेत नहीं मिलता। पहले अर्थात्‌ 
ऋग्वेद' में आए हुए 'इक्ष्वाकु/ शब्द से किसी राजा का वोध होता है और 
दूसरे अर्थात्‌ “अथर्ववेद' वाले इस शब्द द्वारा सूचित होता है कि मंत्र की 
रचना के समय तक इस नाम के कोई पुरुप प्रसिद्ध हो चुके थे।" वास्तव में 


'देखिए रामायण, १७५६ 
“प्रतददुः शीमे पृथवाने वेने प्रामे घोचमसुरे मधघवत्सु 4!०९३।१४ 
'बुल्के : रामकया, पृ० ५-६ 
“बत्वारिशदृशरयस्य शोणाः सहत्तस्याग्रे श्रेणि नयन्ति ॥0१२६४ 
“यस्पेक्ष्याकुरुप ब्रते देवात्‌ मरागस्येघते । ऋष्वेद, १०६०४ 

त्वा बेद पूर्व इक्ष्वाक्ों झ॑। अवर्वबेंद, १९३९९ 


इन उक्त राम, दद्वरथ एवं इध्ष्वाकु शब्दों को एक साथ देखने से अधिक से 
अधिक केवल इतना ही प्रतीत होता है कि इन नामों के तीन राजा हुए होंगे, 
कितु उनके पारस्परिक संवंध अथवा उनके कालानुसार आगे-पीछे सित्पन्न 
होने का कुछ पता नहीं चलता। ऋग्वेद! के अंतर्गत सीता का भी 
उल्लेख हुआ है और लांगल पद्धति के अर्थ में इस शब्द के प्रयोग वैदिक 
साहित्य में अनेक वार हुए हैं,' कितु उन्तसे राम की स्त्री सूचित 
नहीं होती। 

दागरथि राम का स्पष्ट उल्लेख महाभारत' के कई स्थलों पर मिलता 
है और वाल्मीकीय रामायण' में उन्तकी कथा पूरे विवरण के साथ दी गई 
है तथा उस ग्रंथ के आधार पर लिखे गए अनेक ग्रंथ प्रायः सभी भारतीय 
भाषाओं में मिलते हैं। यह वात असंदिग्ध रूप से नहीं कही जा सकती कि 
महाभारत एवं रामायण' के प्राचीन ओर प्रामाणिक संस्करणों की राम- 
कथाएं एक-दूसरी पर कहां तक आश्रित हैं। क्योंकि, यह भी संभव है कि 
उन दोनों का मूलखस्रोत कोई प्रचलित परंपरा ही रही हो । फिर भी इन 
दो प्रसिद्ध ग्रंथों की रामकथाओं में उतना अंतर नहीं लक्षित होता जितना 
बौद्ध जातकों एवं जैन पुराणों में आई हुई इस कथा के रूपांतरों में एक दूसरे के 
साथ तथा उन दोनों की इन दोनों से तुलना करते समय दीख पड़ता है। 'महा- 
भारत' एवं 'रामायण' सें दी गई रामकथाओं का विदलेषण कर और उनके 
विशिष्ट अंश्ों पर, वेदिक साहित्य में उपलब्ध कतिपय प्रसंगों की दृष्टि से 
विचार करके, डा० याकोबी ने यह अनुमान किया है कि दाशरथि राम 
वैदिक देवता इंद्र के एक अन्य रूप मात्र हें और वस्तुतः इंद्र ही पदिचिमी 
भारत में वलराम तथा पूर्वी भारत में दाशरथि राम के दो भिन्न-भिन्न रूपों 
में विकसित हो गए । गृह सूत्रों में 'पर्येन्यपत्नी' एवं इंद्रपत्ती' कही जानें- 
वाली सीता' को भी उन्होंने, इसी कारण, दशरथि राम की भार्या सीता से 
अभिन्न माना है ।* उधर प्रचलित परंपराओं अथवा आख्यानों पर ही 
आश्रित दौद्ध जातकों के कुछ प्रसंगों द्वारा सूचित होता है कि बुद्ध राम के 


वी चल नस +न्‍ ++ 


'बुल्के : रासकर्था, पृ० २८ 'चही, पु० १०४ 


पुनरावतार थे तथा जेनधर्म के पुराणों में भी रामकथा एवं राम का महत्तव 
बहुत बड़ा करके दिखलाया गया है । अतएवं, विष्णु का एक अवतार 
माने जाने के पहले से ही दशरथि राम भलीभाँति विख्यात हो चुके थे और 
उनकी “रामकथा' भी लोकप्रिय हो चुकी थी । 

फिर भी दाशरथि राम पहले उस प्रकार उपास्य नहीं बन सके थे जिस 
प्रकार वासुदेव-कृष्ण अवतार बनने के पूर्व से रह चुके थ। प्राचीन रामकथा 
के आधार पर कहा जा सकता है कि इनकी महत्ता विशेषकर इनके त्याग 
तथा मर्यादा-रक्षा एवं वीरता के गुणों पर निर्भर थी। इन्होंने कृष्ण की भाँति 
किन्‍्हीं उच्च सिद्धांतों का कभी उपदेश नहीं दिया था और न उनका कभी 
प्रतिपादन वा प्रचार ही किया था। विष्णु के अन्य कई अवतारों की भाँति 
इन्होंने मानवों वा देवों के लिए वेसे महान्‌ उपकार भी नही किए थे। इनके 
हारा किया गया रावणादि का वध भी प्राचीन कथा के अनुसार अधिकतर 
अपने स्वार्थंवश किए गए कार्यो की ही कोटि में रकखा जा सकता हैं। राम 
का, एक महान्‌ पुरुष के अतिरिक्त, प्रतापी राजा के रूप में भी दीख पड़ने 
लगना एक विशेषता अवश्य थी जो कृष्ण में नहीं पाई जाती और न विष्णु 
के किसी अन्य अवतार में ही इस प्रकार लक्षित होती हैँ । इसके सिवाय 
दाशरथि राम की सीता, उनकी सहवसिणी के रूप में, उस समय के कहीं 
पहले से दिखलाई देती हैँ, जिस समय से कृष्ण की राधा अथवा अन्य पत्नियों 
की, कृष्णकथा के प्रसंगवश, उनके साथ चर्चा आरंभ की जाती हैँ अथवा 
स्वयं विष्णु की लक्ष्मी का आविर्भाव होता हैं। फलत: दाशरथि राम के महत्त्व 
की बुद्धि में रामकथा भी कम सहायता नहीं पहुँचाती और उन्हें क्रमशः 
एक आदर्थ परिवार का केंद्र बनाती हुई उनके अवतारी रूप को भारतीय 
समाज के लिए अधिक आकर्षक और लोकप्रिय सिद्ध कर देती हैं। राम की 
उपासना, मुख्यतः इसीके कारण, कृष्णोपासना के प्राचीनतर होने १र भी, 
उसके समकक्ष प्रसिद्धि पा लेती है । 

०“ विष्णु के साथ वासुदेव-कृष्ण की अभिन्नता तित्तिरीय आरण्यक 
(१०१॥६) वी रचना के समय पूर्ण हो चुकी थी और 'नारायणीय 

से पता चलता हूँ कि उसकी रचना के समय तक वासुदेव उनके दस अवतारों 


-> 


में गिने जाने छगे थे। यह समय ईसा की तृतीय शताव्दी (पूर्व) का समझा 
जाता हैं जब कि वौद्धवर्म का प्रचार बड़े वेग के साथ हो रहा था। बंछ्ध- 
धर्म तथा भागवंतवर्म इस वात में प्राय: एक ही मत के समर्थक थे कि 
वेंदिक कर्मकांड का खुला विरोध होता चाहिए और उसके स्थान पर 
भक्तिमार्ग वा अन्य कुछ होना चाहिए। वौद्धवर्म ने उघर गौतम बुद्ध 
को संवाधिक महत्त्व प्रदान करके उनके विपय में जातकों की रचना आर्रम 
की और उसी प्रकार इधर वेष्णवधर्म ने भी अपने ढंग से विष्णु के अवतारों 
की कल्पता करठी । उस समय जिन मत्स्य, कूर्म एवं वाराह को ब्राह्मण- 
ग्रंथों में प्रजापति का अवत[र समझा जाता था उन्हें भी विष्णु का महत्व 
बढ़ जाने पर, इन्हींका अवृत[र माना जाने ऊछूगा। वामन तथा न्‌ सिंह इनके 
अवतार, कदाचित्‌ कुछ पहले से ही बन चुके थे। उक्त समय के छगभग उनमें 
कृष्ण, भागव राम, एवं दाशरथि राम की भी गणना होने रूंगी। कृष्ण के 
विष्णु का अवतार बन जाने पर एक महान्‌ परविततन यह हुआ कि इन अव- 
तारों की पूजा भी, किसी न किसी रूप में, आरंभ हो गई। अतएव, दाश- 
रथि राम जो पहले की परंपराओं अथवा आख्यानों के अनुसार एक महान्‌ 
व्यक्ति मात्र समझे जा रहे थे, विष्णू का अवतार होते ही एक आराध्य- 
देव के भी रूप में परिणत हो गए और उनके चरित्र-वर्णनों में क्रमशः 
बढ़ती जानंवाली अलौकिकता ने उन्हें उनमें एक अत्युच्च स्थान प्रदान कर 
दिया । पूजनीय रामावतार की भावना ईसा के पूर्व प्रथम शताब्दी तक 
अवश्य फैलने लगी होगी क्योंकि, उस काल के कुछ पहले से ही, लिखे जाने 
वाले वौढ़ों के पालि-साहित्य में स्वयं बुद्ध को राम का एक अवतार मानने 
को कल्पना दीख पड़ने लमी थी। उसके लगभग अथवा उसके कुछ ही' 
अनंतर रचे जानेवाले प्राचीन पुराणों द्वारा इसका प्रचार स्पष्ट रूप में होने 
लगा। दाशरथि राम उस समय न केवल विष्णु का अवतार थे, अपितु 
वौद्धवर्म में एक वोधिसत्व थे तथा जैनघर्म में आठवें वलदेव भी माने जाते थे।* 








'शत्तपथन्नाह्मण, १८१११, छाप१५ तथा १४१२॥११ 
बुल्के : रामकथा, पूृ० १४६ 


बज दर प्‌ बन 


वाल्मीकि 'रामायण' के संबंध में अनुसंधान करनेवाले विद्वानों की 
बारणा है कि उसका मूलरूप कोई आदि-रामायण' था जिसमें बालकांड' 
तथा उत्तरकांड' सम्मिलित नहीं थे और जिसमें राम के अवतार होने की 
संभावना का भी अभाव था। उस रामायण का द्वितीय रूप भी संभवतः 
उपर्युक्त समय के ही लगभग प्रस्तुत किया गया। परंतु इसमें तथा उक्त 
प्राचीन पुराणों में भी 'रामभक्ति” जैसी किसी भावना की स्पष्ट चर्चा की 
गई नहीं मिलती और न इन ग्रंथों में आए हुए कोई पात्र ही वैसे रामभक्‍त 
दोख पड़ते हे । डा० भांडारकर का तो यहां तक अनुमान है कि इसका 
वास्तविक प्रचार ईस्वी सन्‌ की ग्यारहवीं शताब्दी में प्रारंभ हुआ ।॥' 
फिर भी इतना निरचय हैं कि दक्षिण भारत में, कम से कम तामिल प्रांत के 
आलवारों के समय, रामभक्ति का अस्तित्व अवश्य रहा होगा । इन आहछ- 
वारों में से त्रावंकोर के कुलशेखर आत्थववार की दाशरथि राम के प्रति विशेष 
निप्ठा थी। उनके विपय में तो यहां तक कहा जाता है कि 'रामायण' का 
पाठ सुनते समय एक वार, एकाकी रामचंद्र द्वारा खरदूपण आदि अनेक 
राक्षसों का सामना करने का प्रसंग आ जाने पर, उन्होंने आवेश में अपनी 
त्रावकोर की सेना को उनकी सहायता करने के लिए कूच फरने की आज्ञा 
दें दी और उनके मंत्रियों को यह विकट स्थिति, अंत में, वड़ी कठिताई के 
साथ संभालनी पड़ी । एक दूसरी वार भी, इसी प्रकार, लंका में हरी जाकर 
पहुँचा दी गई सीता को रावण से छीन लाने के उद्देश्य से वे सहसा समुद्र 
की ओर दौड़ पड़े थे और उसे तैर कर पार करने के प्रयत्न से वे किसी 
भांति रोके गए। कुलणेखर आह्वार का समय ईस्वी सन्‌ की नवीं शताद्द्द 
का पूर्वार्द समका जाता ह और उनकी रचनाओं का पचिवां अंश रामावतार 
से संबंध रखता है, जिसमें इप्टदेव राम के प्रति अत्यंत कोमल एवं गंभीर 
भक्ति प्रदर्शित की गई हैं ।' 
'भांडारकर : वै० शै०', पु० ४७ 
हुपर : हिम्स अब दि आल्ववार्से, पृ० १२-१३ 
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परंतु रामोपासना का अधिक प्रचार वस्तुतः ईस्तरी सन की श्श्वीं 
शताब्दी के पीछ होता है। इस शताब्दी से स्वामी रामानुजाचार्य के भी 
संप्रदाय का संगठित प्रचार आरंभ होता है और क्रमशः रामभक्ति एवं 
रामोपासना-संबंधी संहिताओं तथा उपनिपदों की रचता होने लगती हूँ । 
स्वामी रामानुजाचार्य द्वारा स्वयं प्रचलित किए गए मत में राम को कोई 
विद्येप स्थान उपलब्ध नहीं था। वे विष्णु के ही उपासक थे। कितु स्वामी 
रामानंद के समय तक रामोपासना का महत्त्व बहुत अधिक बढ़ गया और 
इस विपय का धार्मिक साहित्य भी बन गया । रामभक्िति के साहित्य में 
| अध्यात्मरामायण' को एक बहुत ऊँचा स्थान प्राप्त हैं जो स्वामी रामानंद 
के 'रामावत संप्रदाय! की ही रचना जान पड़ती है और कुछ लोगों ने तो उसे 
स्वामी रामानंद द्वारा लिखे जाने का भी अनुमान किया हे। स्वामी रामा- 
नंद के समय अर्थात्‌ ईस्वी सन्‌ की १४ वीं शताब्दी से रामभक्ति का भाव 
बड़े वेग के साथ फैलने लगा। उस समय से राम विष्णु के केवल एक मंशा- 
वतार मात्र ही नहीं रह गए अपितु परबल्मा के पूर्णावतार तक समभे जाते 
लगे। "रामायण, हरिवंश, विष्णुपुराण , 'वायुपुराण आदि के अनुसार राम, 
भरत आदि चारों भाई विष्णु के एक एक चतुर्थाश से समन्वित हैं। भक्ति- 
भाव के पल्‍लवित होने के पश्चात्‌ राम परब्रह्म के पूर्णावतार माने जाने लगे 
और लक्ष्मण, भरत तथा शत्रुघ्न क्रशः शेप, शंख तथा सुदर्शन के अवतार” 
इस प्रकार का रामावतार-विपयक विकास अध्यात्मरामायर्णा की रचना 
के समय तक लक्षित होने लगता है) अध्यात्मरामायण' की रचना के 
समय तक दाशरथि राम की मूलकथा भी भक्ति-भाव से बहुत अधिक प्रभा- 
वित्त हो गई दीख पड़ती है। उदाहरण के लिए जी राम वाल्मीकि रामायण' 
के अनुसार शरभंग के आश्रम में जाकर सीता एवं लक्ष्मण के साथ उस मुनि 
का चरण स्पर्श करते हू उन्हें ही “अध्यात्मरामायण' के शरभंग एक 
देवी अतिथि के रूप में देखते हैं, सहसा उठ खड़े हो जाते हैं तथा आगे बढ़कर 
उनकी भलीभाँति पूजा करते हैं। वे अपने चिता पर चढ़कर उससे यहां तक 
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प्रार्थना करते हूँ कि “मेरे हृदय में सदा अयोध्यापति राम विराजमान 
रहें ।”' केवल घभरमंग का ही ऐसा बर्ताव नही है। वाल्मीकि रामायण' के 
वगस्त्य मुनि के भी चरण राम उसी प्रकार स्पर्श करते हैं ।' कितु 
अध्यात्मरामायर्ण के राम का स्वागत कर उसके अगस्त्य मुनि उन्की 
पूजा सम्यक्‌ प्रकार से और 'बहुविस्तरम्‌” अर्थात अनेक विधियों के साथ 
करते दीख पड़ते हें तथा एक विस्तृत' स्तुति करने के अनंतर वे उनसे 
प्रार्थना करते हें कि मेरे हृदय में आपकी भक्ति सदा वनी रहे और मुझे 
आपके भक्तों का सत्संग प्राप्त हो ।' इसी प्रकार इधर के राम-साहित्य में 
दागरथि राम के पूर्ण बत्रु रावणादि राक्षसों तक का हृदय से रामभक्‍त 
होना प्रदर्शित किया गया हे जैसा गोस्वामी तुलसीदास के 'रामचरितमानस' 
से सिद्ध हो जायगा। दागरथि राम की पूर्व-प्रचलित 'रामकथा' रामभक्ति 
का प्रभाव पाकर एक विचित्र ढंग से परिवर्तित हो गई। उसका प्राचीन 
स्वरूप राम के अवतार बन जाने पर पहले से ही बदलता जा रहाथा। 
भक्तिभाव ने उसकी कायापलट कर दी । 


अध्यात्मरामायण, ३३२२ तथा १० अरुण्व काठ, १२२४ 
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७, सांप्रदायिक संगठन-(१) 


गृप्त-साम्राज्य के युग में वेष्णवधर्म, अपने महत्त्व एवं प्रचार की 
दृष्टि से स्वर्णयुग में प्रवेश कर गया। उस समय तक इसका स्वरूप निश्चित 
हो चुका था तथा क्रमश: व्यूहवाद और अवतारवाद की भावनाओं द्वारा 
इसे पूर्ण प्रतिष्ठा भी मिल चुकी थी । गुप्त सम्राटों के प्रभुत्व में वृद्धि आने 
के साथ-साथ इस धर्म की उन्नति अधिक वेग से होने लगी। उस समय यह 
राजकीय धर्म के रूप में भी स्वीकार कर लिया गया और उसके सम्नाटों 
ने इसके प्रचारार्थ अनेक प्रकार के प्रथत्त किए । उदाहरण के लिए उन्होंने 
न केवल स्वयं अपने को 'भागवत' के नाम से घोषित किया अपितु इस घर्म 
का महत्त्व प्रदशित करने के लिए उन्होंने इसके कई विशेष चिह्नों को अपनी 
राजकीय मुद्राओं पर भी स्थान दिया। सर्वप्रथम उन्होंने विष्णु के वाहन 
गरुड़ को अपने स्तंभों पर स्थान दिया था, अब उसे अपने सिक्‍कों पर भी 
अंकित कराया । इसके अतिरिक्त उन्होंने सिक्कों के पृष्ठभाग पर विष्णु 
की पत्नी रूक्ष्ती को स्थाव दिया और ध्वज पर विष्णुचक्र' की स्थापना 
की। चंद्रगुप्त द्वितीय 'विक्रमादित्य' ने 'परमभागवरत्ता की उपाधि धारण 
कर ली थी और चाँदी एवं तवि के सिक्‍कों पर भी गरुड़ की आकृति खुदवाई 
थी जो उसकी मुद्राओं के पृष्ठभाग पर दीख पड़ती है । इस विक्रमादित्य 
के समय का सबसे सुंदर सिक्का वह समझा जाता हैँ जो भरतपुर राज्य के 
वियाना ढेर' में प्राप्त हुआ है और जो “चक्रविक्रम' के नाम से प्रसिद्ध है । 
इसके “ऊपरी भाग में भगवान्‌ विष्णु (तीन प्रभामंडलयुकत ) चंद्रगुप्त को 
अैलोक्य भेंट कर रहे हें । वह अद्वितीय सिक्का तत्कालीन भावना का जीता- 
जागता नमूना है जिसके मुद्रा द्वारा वैष्णवरधर्म के प्रचार की वात सिद्ध होती 


हैं ।” गृप्त सम्नाटों के प्रभाव से, इसविपय में, उत्तरप्रदेश, मध्यप्रदेश, 
एवं बंगाल आदि के नरेश तक नहीं बच सके । मध्यकालीन गहड़वाल, 
अंदेल तथा कलचुरी नरेशों ने गुप्त सिक्कों के अनुकरण में अपने यहां लक्ष्मी 
को प्रमुख स्थान दिया और यह बात गांगेयदेव जैसे चेदिराजों के सिक्कों में 
बड़े स्पष्ट रूप से दिखूलाई देती है। सुल्तान मुहम्मद बिन साम ने तो मुस्लिम 
धर्मावलंबी होने पर भी, कन्नौज-विजय के उपरांत, गहड़वाल मुद्रा के अनु- 
करण में, लट्मी की आकृति को अपनाया था। इस प्रकार ईसा की चौथी से 
बारहवीं भताव्दी तक आठ सौ वर्ष के उपूलब्ध सिक्‍के वेष्णवधर्म के तत्का- 
लीन प्रभाव को प्रमाणित करते है । 

परंतु इस काल के अंतिम चरण के लगभग दक्षिण भारत में एक अन्य 
ऐसी बात भो आरंभ हो गई जो इस धर्म के प्रचार में उपर्युक्त प्रयत्नों से 
भी अधिक सहायक सिद्ध हुई और जिसकी एक परंपरा सी ही चल पड़ी | 
गप्त-साम्राज्य का अंत होने के अनंतर वेष्णवधर्म के प्रसार एवं प्रचार 
में कुछ हास के चिह्न रक्षित होने लगे थे | फिर धीरे-धीरे इसके द्वारा 
प्रभावित क्षेत्रों का विस्तार दक्षिण भारत की ओर अधिक दीख पड़ने छूगा 
और वहां के आचार्यो द्वारा इसके वास्तविक स्वरूप का विवेचन तक आरंभ 
हो गया । ईस्वी सन्‌ की नवी छताब्दी के संभवत: प्रारंभिक दिनों के ही 
लगभग प्रसिद्ध स्वामी शंकराचार्य ने अपना 'शारीरकभाप्य' छिखा और 
उसमें अन्य अनेक मतों की आलोचना के साथ-साथ इस धर्म का भी मूल्यांकन 
इसे 'पांचरात्र' कहकर किया । स्वामी शंकराचार्य की धारणा के अनुसार 
भागवतों का यह मत वैदिक सिद्धांतों के: ठीक अनुकूछ सिद्ध नहीं होता और 
चुछ अंगों तक अपूर्ण भी कहा जा सकता है । अतएव, इस प्रकार की आलछो- 
चना उस समय के वंष्णवर्धर्मानुयायियों को स्वभावतः: खटकने छगी और 
उसके अन॑ंतर आनेवाले बेप्णवाचायों ने इसकी प्रत्यालोचना में बैप्णवर्धर्म 
के वास्तविक रुप का स्पष्टीकरण आरंभ कर दिया | फलत: जिस प्रस्थान- 
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त्रयी (अर्थात्‌ शारीरकसूत्र, श्रीमद्भगवद्गीता एवं उपनिषद्‌) पर भाष्यों 
की रचना कर स्वामी शंकराचार्य ने अपने सिद्धांत स्थिर किए थे, उस पर 
इन वैष्णवाचार्यों ने भी अपने-अपने पृथक भाष्यों की रचना कर डाली । 
इस प्रकार की गई विभिन्न दाशनिक व्याज्याओं द्वारा न केवल वैष्णव- 
भक्ति का स्वरूप वेदांतपरक बन गया अपितु उसमें भिन्न-भिन्न संप्रदायों की 
भी सुष्टि हो गई । 

धर्म', संप्रदाय', मत' एवं 'पंथ' आदि कुछ ऐसे शब्द हूँ जिनके प्रयोग 
बहुधा पर्यायों के रूप में हो जाया करते हैं। वैष्णवधर्म को इसी कारण, 
अधिकतर विष्णवर्संप्रदाय' के भी नाम से अभिहित किया जाता है। धर्म 
शब्द का अर्थ वास्तव में, बहुत व्यापक है और वह किसी वस्तु वा व्यक्ति 
की नेसगिक वृत्ति से लेकर विधिपूर्वक अनुष्ठित कर्मों तथा आचारों तक का 
वोधक है। परंतु परंपरा के अनुसार इसका प्रयोग ईश्वर, परलोक आदि 
विपयक किसी प्रचलित प्रणाली-विशेप के लिए भी किया जाता हैँ जिसके 
आधार पर हिंदूधर्म, बौद्धधर्म, ईसाईवर्म जैसे शब्दों का व्यवहार हुआ 
करता है। इस प्रकार के धर्म, किसी प्रवर्तक के नाम के साथ जुड़े होने परः 
भी, अपने महत्त्व, प्रचार एवं प्राचीनतादि के कारण एक प्रकार के व्यापक 
नियमों की ओर ही संकेत करते हैँ। यही वात उन अन्य धर्मो के विषय में 
भी कही जा सकती है जो किसी इष्टदेव के नाम के साथ रहा करते हें। 
यों तो किसी-किसी धर्म, जैसे बौद्धधर्म अथवा ईसाईवर्म, में उनके प्रवत्तंकों 
ने ही इष्टदेव का रूप ग्रहण कर लिया है। संप्रदाय' शब्द का अर्थ उतना 
व्यापक नहीं है। यह उक्त प्रकार की प्रणालियों में से केवल उन्हींको 
व्यवत्त करता हैं जो, किसी मूलवघर्म के अंतर्गत प्रचलित रहती हुई भी, 
अपनी परंपरा-विशेष के महत्त्वानुसार भिन्न-भिन्न नामों से अभिहित की 
जाती हूँ, जैसे, एक ही हिंदूधर्म के भीतर शैव-संप्रदाय, .शाक्त-संप्रदाय आदि 
कहने की प्रथा है और इस विचार से वैष्णवरधर्म को भी हम वैष्णव-संप्रदाय' 
के नाम से पुकार सकते हैं। इसके नाम विष्णवधर्म' की सार्थंकता इसके 
अंतर्गत प्रचलित श्री-संप्रदाय, रुद्र-संप्रदाय, सनक-संप्रदाय आदि के विचार 
से ही सिद्ध की जा सकती है। 'मत' शब्द का प्रयोग, इसी प्रकार, प्रायः 
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किसी व्यक्ति, वर्ग वा संप्रदाय द्वारा प्रतिपादित और स्वीकृत सिद्धांतों की 
दृष्टि से किया जाता है, जैसे श्री-संप्रदाय का विशिष्टाह्वेतमत, रुद्र-संप्रदाय 
का शुद्धाइतमत आदि और यह किसी विचारधारा विशेष का वीध कराता 
हूँ | इसके विपरीत 'पंथ' अधिकतर उस साधना-मार्ग की ओर संकेत करता 
हैं जिसकी ओर उसके प्रवत्तक व्यक्ति ने कभी निर्देश किया हो, पंथों का 
वर्गीकरण, इसी कारण, उनके नामों के साथ ही हुआ करता है जैसे कवीर- 
पंच, नानक-पंथ इत्यादि। 

पंथ' शब्द का उक्त प्रयोग बहुत कुछ आधुनिक जान पड़ता हूँ, जहाँ 
'मत' घब्द का प्रयोग उससे कही प्राचीन हूँ। महाभारत' के शांतिपवं' 
में एक स्थल पर' आया हूँ कि भीष्म पितामह ने महाराज युधिष्ठिर से 
अपने समय में प्रचलित पाँच ज्ञानों' की चर्चा की थी और उन्हें मत' थब्द 
द्वारा भी अभिहित किया था। यह वात यहां पर विश्येप-रूप से उल्लेसनीय 
है कि उन पाँच मतों वा 'ज्ञानों' में उन्होंने 'पांचरात्र” की भी गणना की 
थी जो 'एकांतिक घधर्म' वा भागवतवर्म' के रूप में वैष्णवर्धर्म ही था। फिर 
भी प्रचलित वैदिकपर्म से भिन्न मार्ग ग्रहण करने के कारण, यह अपने 
प्रारंभिक काल में, अपने प्रवत्तक वामुदेव-कृष्ण के नामानुसार प्रसिद्ध रहा 
ओर काल पाकर ऋरमणः विकसित होता हुआ एक विशिष्ट संप्रदाय के 
रूप में परिवत्तित हो गया | इसका अंतिम सांप्रदायिक रुप पांचरात्र ही था 
जिसे महाभारत में मत नाम दिया गया था और उसे ही स्वामी शंकरा- 
चाय ने अपने भारीरक भाष्य' में अपनी आलोचना का छदय बनाया था। 
वैष्णबधर्म' का विध्ाल रूप ग्रहण कर छेने पर जब इसके सिद्धांतों की 
समीक्षा आरंभ हो गई तो विभिन्न आचार्यों की तऊंपद्धति ने स्वयं दसके 
बंतर्गत विविध संप्रदायों को जन्म दिया और इसके सुव्यवस्थित प्रचार के 
दिए एक नवीन साधन मिल गया। दक्षिण-भारत में यह धर्म उस समय तक 
सखोनांति प्रसच्ति हो चुका था और उसके सत्ररव बनुयायियों का इसके 


साइरपं योगः पाज्चराज बेदाः पाशुपत तथा। 
शानास्वेतानि राजर्ष विद्धि नाना मतानि वे ॥ दांतिपर, अ० ३४९ 
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प्रति विशेष आकर्षण भी था। अतएवं, इसके गंभीर विवेच्रन का कार्य भी 
स्वभावतः वहीं आरंभ हुआ और इसके समर्थन एवं प्रचार में सर्वप्रथम, 
श्री-संप्रदाय अग्रसर हुआ जिसके सबसे बड़े प्रवरत्तक स्वामी रामानुजाचार्य 
माने जाते हैं। 
भागवठवर्म 'नानाघाद शिलालेख' के समय अर्थात्‌ ईसा के पूर्व प्रथम 
शताब्दी तक हो नासिक के आसपास पर्यत दक्षिण दिशा की ओर बढ़ गया 
था । कृष्णा जिछे के द्वितीय शताब्दी ईस्वी वाले चाइना शिलालेख 
से पता चलता हैँ कि यह उसके और भी दक्षिण की ओर फैछता जा रहा 
था तया समुद्रगुप्त को प्रयाग वाली प्रद्मस्ति के लिखे जाने तक, अर्थात्‌ चौथी 
शताब्दी के मध्यभाग के पहले ही, यह उस ओर की सीमा तक पहुँच गया।' 
उस समय के हो लगभग उस प्रदेश में प्रसिद्ध आक्ृवार नामक भक्तों का 
भी प्रादुर्भाव हुआ जो अपने गीतों वा भजनों द्वारा भागवतधर्म का प्रचार 
विशेष-रूप से करने लूगे। ये आछूवार भक्‍त संख्या में वारह थे और इनका 
प्रारंभिक समय कुछ विद्वानों ने ईसा की तीसरी शताब्दी तथा अंतिम काल 
उसकी नवीं शताब्दी तक माता है' और जनुमान किया हूँ कि थे लोग 
संभवतः तीच श्रेणियों में विभवत किए जाते रहे हैं। इनकी प्रथम 
वा प्राचीन श्रेणी में प्वायगाइ, भृत्ततारा, पें तथा तिरुमल्‍लाइ के नाम 
लिए जाते हैं जिन्हें संस्कृत मापा के अनुसार, क्रशः सरोयोगिन्‌, भृतयोगिन्‌, 
मह॒द्योगिन तथा मक्तिसार भी कहा जाता हैं । इनमें से प्रथम तीन के विपय 
में यह भी प्रसिद्ध है कि उन्होंने, एक ही साथ ईदवर का दर्शन करके, अपने 
हर्पातिरेक का प्रकाशन तामिल भापा के सी-सी गीतों द्वारा किया था। ये 
: आढ्वार भक्त नारायण को अपना सबसे बड़ा देवता समभते हैं। विष्णु 
: के प्रथम अवतारों और विद्येषकर त्रिविक्रम (वामन) की चर्चा करते हें 
जौर कृष्णावतार की प्रशंसा करते तथा उसकी कृतिपय छीलछाओं का गान 


$ 





रायचौदबुरी : 'अ० हिं० चै०', पुृ० १०८ 


“कष्णस्वामी ऐयंगर : अर्ली हिस्ट्री अब्‌ वैषणविज़्म इन साउथ इंडिया', 
पृ० ८९ 


न छ५ +- 


करते हैं। जान पड़ता है कि ये लोग श्रीरंगम्‌ तिरुपति जैसें तीर्थों में जाकर 
वहां की मूर्तियों की पूजा किया करते थे और उन्हीके ध्यान, नामस्मरण 
एवं आराधना में अपने समय का अधिकांश व्यतीत किया करते थे। तिर- 
मल्लाइ अथवा भक्तिसार नामक आल्ठवार इन तोनों के कुछ काल पीछे 
हुए थे और उन्होंने भी प्रायः उपर्युक्त विपयों पर ही दो सौ पद्मयों की रचना 
की थी। 

मध्यवर्ती आठ्ववारों में नम्म अथवा शठकोप, मथुरकवि, कुलशेखर, 
पेरी वा विष्णुचित्त एवं आंडाल वा गोदा के नाम आते हैं। इनमें शठकोप 
सर्वप्रसिद्ध थे और ये परंपरानुसार सर्वश्रेष्ठ भी गिने जाते हैं। इनकी 
रचना का नाम 'तिरूवाय मोली' है जिसका घाव्दिक अर्थ मुख से अपने आप 
निकले हुए वाक्य हे । ये पांटय राजाओं के समय में हुए थे और इन्होंने तिनेवली 
के निकट कुरुकड नगर में रहकर बड़ी सुंदर तामिल भाषा की एक सहस्न से 
भी अधिक कविताओं की रचना की थी। इनका जन्म किसानों के वललाल- 
वंध में हुआ था और ये कदाचित्‌ अविवाहित ही रहकर केवल पेतीस वर्ष 
की अवस्था में मर गए थे।' इनकी रचनाओं में ईश्वर के प्रति प्रकट किए 
गए प्रेम एवं भक्ति के गंभीर भाव भरे पढ़े है और उनमें यत्नतत्र प्राकृतिक 
सतौदर्य के अनुपम दृश्य भी दिखलाई पड़ते हे, जिनसे ये एक उच्चकोटि के 
भवतकवि सिद्ध होते हे। मधर कवि इन्हीके शिप्य थे और अपने गुरु के 
सच्चे उपासक भी थे। उतकी रचनाएं भी कम सुदर नहीं कही जाती। 
उस काल के कुलमेरार आत्ववार प्राचीन त्रावंशोर राज्य के एक मरेश थे 
जिनके प्रम॒स उपास्यदेव दाशरथि राम थे। इसी प्रकार पेरी आकछृवार अथवा 
विशुूचिन परिया जाति में उत्पन्न हुए थे और उनकी रचनाओं का संग्रह 


सयदल बेदी समसा जाता है आदाल वा गांदा आतठयवार उन्‍्हाह्ाा प्रश्ना था। 
ये सपने एाइदेय की, पतरतिरप में, आराघना ५ थी और अपनी मंधर 
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प्रेममरी रचनाओं के कारण दक्षिण भारत की मोरांवाई' कहला कर भी 
प्रसिद्ध हैं। अंतिम आछ्वारों में से प्रथम दो अर्थात्‌ रोंडर डिप्पोडी वा 
भक्‍्तांध्रेणु तथा तिरुप्पन वा योगिवाहन के विपय में बहुत कम ज्ञात है। 
तिरुमंगई अथवा परकाल आल्वार ने उपर्युक्त सभी आक्वारों से अधिक 
पद्यों की रचना की थी। ये वारहवें आत्ृवार थे, कितु इनके जीवनकाल के 
संबंध में अभी तक मतभेद पाया जाता है । इन बारहों आछृवारों की रचना- 
संख्या चार सहस्न की वतलाई जाती हैं और उसके संग्रह का नाम प्रबंध 
कहा जाता है। 

प्रबंधम' आत्वारों के प्रेम एवं भ क्ति-संबंधी गीतों के साथ-साथ उनकी 
अनेक धा्भिक उक्तियों का भी संग्रह हैं। उसे, उसके महत्त्व एवं पवित्रता 
के कारण विष्णववेद' भरी कहा करते हैं और उसमें संगृहीत पद्मों का पाठ 
विशेष धार्मिक उत्सवों पर बड़ी श्रद्धा के साथ किया जाता हैं। आह्वारों 
की मूर्तियां दक्षिण-भारत के अनेक मंदिरों में देवमूतियों के साथ स्थापित 
की गई पाई जाती हैँ और उनका विधिवत्‌ पूजन होता हैँ। इन आक्ववार 
भक्तों की रचनाओं के संग्रह उक्त 'प्रवंधम्‌' का संपादन वैष्णवधर्म के आचार्यो 
द्वारा किया गया। पहले उसके केवल मूलपाठ पढ़े जाते थे, कितु पीछे 
उन पर लिखे गए प्रमुख भाष्यों का भी पाठ होने लूगा। 'प्रवंधम्‌' का पाठ 
करने वाले अडयार' कहलाते थे जो उसका उच्चारण, मंडप के समक्ष 
खड़े होकर एक निश्चित ढंग से किया करते थे।' आत्वारों की मूल 
विचारधारा पर किसी प्रकार की सांप्रदायिकता का रंग नहीं चढ़ा था और 
उनकी उपासना वहुत-कुछ स्वाभाविक जान पड़ती थी। कितु जिन आचार्यों 
ने उनके प्रवंधों को विशेष महत्त्व दिया उनके विषय में भी यह बात नहीं 
कही जा सकती। वे आल्ववारों के भक्तिरस द्वारा प्रभावित अवश्य थे, कितु 
उनमें अपने पांडित्य का भी वलू था। वे स्वामी शंकराचार्य द्वारा उठाए 
गए उपर्युक्त प्रइनों का पुरा समाधान कर देना भी अपना कतंव्य समझा 
करते थे । अतएव, आल्वारों द्वारा अपनाए गए मार्ग का अनुसरण करते 
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करते हैं। जान पड़ता है कि ये लोग श्रीरंगम्‌ तिरुपति जैसे तीर्थो में जाकर 
वहां की मूर्तियों की पूजा किया करते थे और उन्हीके ध्यान, नामस्मरण 
एवं आराघना में अपने समय का अधिकांश व्यतीत किया करते थे। तिरु- 
मल्लाइ अथवा भक्तिसार नामक आत्ठवार इन तीनों के कुछ काल पीछे 
हुए थे और उन्होंने भी प्रायः उपर्युक्त विपयों पर ही दो सौ पद्मों की रचना 
की थी।' 
मध्यवर्ती आ्थवारों में नम्म अथवा शठकोप, मधुरकवि, कुलशेखर, 
पेरी वा विष्णुचित्त एवं आंडाल वा गोदा के नाम आते हैँ। इनमें ग़ठकीप 
सर्वप्रसिद्ध थे और ये परंपरानुसार सर्वश्रेष्ठ भी गिने जाते हैं। इनकी 
रचना का नाम 'तिरूबाय मोली' है जिसका झाव्दिक अर्थ मुख से अपने आप 
निकले हुए वाक्य हें । ये पांडय राजाओं के समय में हुए थे और इन्होंने तिनेवली 
के निकट कुरुक४ नगर में रहकर बड़ी सुंदर तामिल भाषा की एक सहन से 


बंध में हुआ था और ये कदाचित्‌ अविवाहित ही रहकर केवल पेतीस वर्ष 
की अवस्था में मर गए थे।' इनकी रचनाओं में ईश्वर के प्रति प्रकट किए 
गए प्रेम एवं भक्ति के गंभीर भाव भरे पट़े है और उनमें यत्रतत्र प्राकृतिक 
सौदर्य के अनुपम दुश्य भी दिखलाई पड़ते है, जिनसे ये एक उच्चकोटि के 
भवतकबि सिद्ध होते हें। मबुर कवि इन्हीके शिष्य थे और अपने गुरु के 
सच्चे उपासक भी थे। उतकी रचनाएं भी कम सुंदर नहीं कही जाती। 
उस काल के छुलमेगयर आल्यवार प्राचीन त्रावंकोर राज्य के एक नरेश थे 
जिन प्रमसा उपास्यदेव दाशरथि राम थे। इसी प्रकार पेरी आछवार अथवा 
क्रिगचिन परिया जाति में उत्पन्न हुए थे और उनकी रचनाओं का संग्रह 
बहुत बड़ा समना जाता है। आंटोल वा गोदा आछवार इन्ही ही पुत्री थी।' 


ये आने इटदेब की, पलिहाप में, आराधना सारती थी और अपनी मधर 
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प्रेममरी रचनाओं के कारण दक्षिण भारत की मीरांवाई कहला कर भी 
प्रसिद्ध हे। अंतिम आह्वारों में से प्रथम दो अर्थात्‌ रोंडर डिप्पोडी वा 
भक्‍तांघिरेणु तथा तिरुप्पत वा योगिवाहन के विपय में: वहुत कम ज्ञात है। 
तिरुमंगई अथवा परकाल आक़्वार ने उपर्युक्त सभी आक़वारों से अधिक 
पद्मयों की रचना की थी। ये वारहवें आक्रवार थे, कितु इनके जीवनकाल के 
संबंध में अभी तक मतभेद पाया जाता है । इन वारहों आक्ववारों की रचना- 
संख्या चार सहस्न की वतलाई जाती हैँ और उसके संग्रह का नाम 'प्रवंचम्‌' 
कहा जाता है। 

प्रबंधम्‌' आत्यवारों के प्रेम एवं भक्‍्ति-संबंधी गीतों के साथ-साथ उनकी 
अनेक धार्मिक उवितियों का भी संग्रह हैं । उसे, उसके महत्त्व एवं पविन्नता 
के कारण वैष्णववेद' भी कहा करते हें और उसमें संगृहीत पद्मों का पाठ 
विज्ञेप धार्मिक उत्सवों पर बड़ी श्रद्धा के साथ किया जाता है । आक्वारों 
की मूर्तियां दक्षिण-भारत के अनेक मंदिरों में देवमूर्तियों के साथ स्थापित 
की गई पाई जाती हैं और उनका विधिवत्‌ पूजन होता है। इन आत्रवार 
भक्तों की रचनाओं के संग्रह उक्त प्रवंधम्‌” का संपादन वैष्णवर्धर्म के आचार्यो 
द्वारा किया गया। पहले उसके केवल मूलपाठ पढ़े जाते थे, कितु पीछे 
उन पर लिखे गए प्रमुख भाष्यों का भी पाठ होने रूगा। 'प्रबंधम्‌ का पाठ 
करने वाले अडेयार' कहलाते थे जो उसका उच्चारच्ण, मंडप के समक्ष 
खड़े होकर एक निद्चित ढंग से किया करते थे।* आक्वारों की मूल 
विचारधारा पर किसी प्रकार की सांप्रदायिकता का रंग नहीं चढ़ा था और 
उन्तकी उपासना वहुत-कुछ स्वाभाविक जान पड़ती थी। कितु जिन आचार्यो 
ने उनके प्रवंधों को विशेष महत्त्व दिया उनके विषय में भी यह बात नहीं 
कही जा सकती। वे आल्ववारों के भक्तिरस द्वारा प्रभावित अवश्य थे, किंतु 
उनमें अपने पांडित्य का भी वल था ) वे स्वामी शंकराचार्य द्वारा उठाए 
गएं उपर्युक्त प्रइनों का पूरा समाधान कर देना भी अपना कतेंव्य समभा 
करते थे । अतएव, आल्वारों द्वारा अपनाए गए मार्ग का अनुसरण करते 
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हुए उन्होंने वेष्णवधर्म के आधारभूत दाशेनिक सिद्धांतों का विवेचन भो 
किया। इस प्रकार एक ऐसी विचार-पद्धति की नींव डाल दी जिसके अनु- 
सरण में भिन्न-भिन्न संप्रदायों की सुष्टि होने लगी । 


श्री-संप्रदाय 


उफ्त प्रकार के घाचार्यों में सर्वप्रथम नाम रघनाथाचार्य वा नापमंनि 
क्य आता हे जो ईसा की नर्वी शताब्दी के उत्तराद अयवा उसकी दसवीं के 
प्रारभ-काल में त्रिचिनापल्ली के निकट क्षीरंगम्‌ में वत्तमान थे। उनका मूल 
निवासस्थान वीरनारायणपुर था। उनके पुर्वपुरप कदाचित्‌ उत्तरी भारत 
के किसी प्रदेश से आए थे तथा भागवतधमविलंबी रह चुके थे । नाथ 
मुनि शठकोप आक्ववार की रचनाओं के बहुत बड़े प्रेमी थे। उन्होंने ही, 
नादाचित्‌ सर्वप्रथम्‌ उनके तया अन्य आक्वारों के भी प्रचलित पद्यों की सोज 
का उन्हें कमानुसार प्रायः एक-एक सहस्रवाले चार भागों में संपादित किया। 
में ही लार भाग उात प्रवंव्म के मूऊझूप को प्रकट करते थे। इन्हीं पर 
पाछे भाष्यों की भी रचना होने ऊगी। नाथमुनि ने न्यायतत्व' नामक एक 
संस्कृत पुस्तक भी लिखी थी और अपने पुत्र एवं पुत्रवघू के साथ उत्तरी 
ऊाग्न की सी्यबाजा की थी | सथुरा में यमुना नदी का स्नान फर थे 
इतने प्रसम दर में कवि उसके उछा्दय में उन्होंने अपने पीत का नाम यामन 
गंगा दिया । सासमनि के उपर पण्शाद्ाक्ष एवं राममि। नामक दे 
जगप जाता भी हश जिन्होंने उसके मुख-विद्यांसों करा प्रचार किया। ये 
लोग दमंधः दिलाय एवं सतीय आयाये सगे जाते है जौर उसमें से रामसिश्र 
ने शामना को ध्रापासन्मिंय शिक्षा देशर सामतासा् बनाया । 


वि (5. ण्ण धृ +474<९ उनके द्वार आग 


नारायणपुर में हुआ था और इनकी मृत्यु लगभग सन्‌ १०४० में हुई थी । 
यामूनाचार्य पहले अपनी विद्धत्ता एवं शास्त्रार्पटुता के लिए प्रसिद्ध हुए । 
उन्होंने चोलवंशी महाराज के दर्वारी कवि को पराजित किया जिसके उप- 
लक्ष में उन्हें राज्य की ओर से एक भूमि-खंड का दान मिछा। महारानी ने 
उन्हें 'आलवंदार' अर्थात्‌ विजयी की उपाधि से विभूषित किया। वे अपना 
जीवन पूरे ऐश्वर्य के साथ व्यतीत कर रहे थे। एक दिन आचार राममिश्र 
ने उन्हें उनके पितामह वाथमुनि का कोष दिखलाने के बहाने श्रीरंगम्‌ के 
मंदिर में भगवान्‌ की मूर्ति का दर्शन कराया और तब से उनमें एक आइचये- 
जनक परिवतंन हो गया । वे अबसे श्रीरंगम्‌ में रहकर प्राचीन भागवत, 
पांचरात्र वा सात्वतवर्म के ही एक सुधरे रूप विशिष्टादवत्त संप्रदाय का 
विवेचन करने लगे। उन्होंने वहीं पर अपने भ्रंथ सिद्धित्रय की रचना की। 
उसके द्वारा स्वामी शंकराचार्य के मायावाद का खंडन कर एक अन्य ग्रंथ 
आगमप्रामार्ण्य' द्वारा भागवत्तधर्म का प्रतिपादन किया तथा गोताथे- 
संग्रह' में 'श्रीमद्भगवद्गीता' का भक्तिपरक सारांश दें दिया।' उनकी 
प्रवल इच्छा थी कि वे अपने मतानुसार ब्रह्मसूत्रों पर भी कोई भाष्य लिखें। 
कितु ऐसा न हो सका और इस कार्य को उनके अनंतर तथा उन्हींके संकेता- 
नुसार उनके उत्तराधिकारी प्रसिद्ध स्वामी रामानुजाचाय ने अपने श्रीभाष्य 
हारा संपन्न किया । 
कीरामानुजए्दार्य का जन्य सन्‌ १०१६ व १०१७ ई० में हुआ था औौर 
उनका बचपन कांचीपुर वा कांजीवरम्‌ में बीता था। पहले-पहल उन्हें 
किसी यादवप्रकाश नामक अद्वैतवादी आचाये से शिक्षा मिली थी। कितु 
कुछ ही दिलों में वे मतभेंद के कारण अपने उक्त गुरु से अलग हो गए और 
आक़्वारों के प्रवंधम्‌' का उन्होंने बड़े मनोयोग के साथ अध्ययन किया ) 
अंत में यामुनाचार्य के उत्तराधिकारी बनकर वे श्रीरंगम्‌ में रहने लगे जहां 
से उन्होंने अपने अन्य कार्य किए। उस समय के चोलवंशी महाराज ने उन्हें 
बेप्णवधर्म का प्रित्याग कर शेवमत स्वीकार करने के छिए विवश करना 


तक नलसल+ 
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चाहा। कितु वे वहां से हटकर मैसूर के हयसालू-वंशी राजाओं की राजधानी 
द्वारसमुद्र चले गए और सन्‌ १०९८ ई में वहां के राजपुरुष विट्ठलूदेव 
को वैष्णव वनाकर उनका नाम उन्होंने विष्णृवद्धंच प्रचलित किया। उन्होंने 
नाथमुनि की भाँति उत्तरी भारत के प्रमुख तीथेस्थानों की यात्रा भी की 
थी । श्री रामानुजाचाय के वेदांतसार', वेदाथंसंग्रह, 'वेदांतदीप' और 
ब्रह्मसूत्र एवं श्रीमदभगवदुगीता' पर लिखे भाष्य प्रसिद्ध हें।' 'वेदांतसार' 
में उन्होंने 'ब्रह्मसूत्रों' को सरल टिप्पणियों के साथ संपादित किया है और 
विदांतदीप' द्वारा उन्हें और भी विवृत्त एवं स्पष्ट कर दिया हैं । परंतु 
इस विषय का पूर्ण विवेचन और प्रतियादन उनके श्रीभाष्य' में ही मिलता 
है । श्री रामानुजाचार्य ने अपना गीताभाष्य' भी वड़ी विद्वता के साथ 
लिखा है जिस पर श्री वेदांतदेशिक नामक एक अन्य आचार्य ने तात्पयें- 
अंद्विका' नाम की टीका पीछे से जोड़ दी है।' श्री रामानुजाचार्य के पश्चात्‌ 
श्री-संप्रदाय के प्रमुख आचार्यो में श्री वेदांतदेशिक (सन्‌ १९६८-१३६९ ई० ) 
तथा मनवल महामुनि (सन्‌ १३७०-१४४३ ई० ) भी प्रसिद्ध हैं. जिन्‍्होंने 
देष्णवधर्म के स्पप्टीकरण और प्रचार में बड़ी तत्परता दिखलाई । 
उपर्युक्त वेष्णवाचार्यो के समय तक जैन, वौद्ध, आदि धर्मो का प्रचार 
बहुत अधिक बढ़ गया था । इस कारण वैदिक धर्म के अनुयायी उसके 
सिद्धांतों पर की गई आलोचनाओं के खंडन द्वारा उसे नवीन ढंग से प्रति- 
पादित करने में लगे थे । अवेदिक प्रमाणों एवं युक्तियों के इस प्रकार किए 
जानेवाले निराकरण में न्याय तथा मीमांसा के आचार्यो का विशेष हाथ 
था। परंतु मीमांसक लोग अपने कममकांड का महत्त्व दर्शाते समय उप- 
नियदों के आधार पर अपने सिद्धांत निर्धारित करनेवाले वेदांती संप्रदायों 
पर भी आक्षेप करने रूगते थे जिस कारण इनके महत्त्वहीन दीख पड़ने का 
भय था | गौड़पादाचार्य तया उनके प्रसिद्ध शिष्य स्वामी शंकराचाय ने 
इपीलिए औपनिपदों की ओर से उक्त स्थिति को अपने मतानुसार सँभा- 
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लता चाहा। इनके मत का सारांश यह था कि परमात्मा वा ब्रह्म ही एक- 
मात्र सत्य हैँ और जीवात्मा एवं परमात्मा में कोई अंतर नहीं हैं । इसके 
सिवाय उनका यह भी कहना था कि जो कुछ विभिन्नता प्राकृतिक वस्तुओं 
के रूप में अनुभूत होती है वह सभी मिथ्या है। इसका कारण वे माया अथवा 
अविद्या को वतलाते थे और प्रत्यक्षत: किसी भक्ति वा प्रेम को स्थान नहीं 
देते थे। एकता वा अद्दतता का पूर्ण ज्ञान हो जाने पर ही, उनके अनुसार, 
मुक्ति संभव हैँ जो वेष्णवाचार्यो को युक्तिसंगत एवं शास्त्रसम्मत नहीं प्रतीत 
होता । इन्होंने अपने सिद्धांतों द्वारा यह प्रत्तियादित किया कि जीवात्मा 
और जगत ये दोनों वस्तुतः परमात्मा के गुण विशेष हैँ । इनके द्वारा अद्वि- 
तीय ब्रह्म का रूप विशिष्ट बन जाता है जिसे उपलब्ध कर शाइवत सुख की 
अभिलाषा रखनेवाले मुमुक्षुओं को चाहिए कि कोरे ज्ञानमात्र से इनकी 
प्राप्ति असंभव समभकर विधिपूर्वक भक्ति करने का अभ्यास डालें। श्री 
रामानुजाचार्य ने इस भक्ति की आवश्यक विधियों का भी विस्तार के साथ 
वर्णन किया और उनमें से प्रत्येक का महत्त्व भी बतलाया । 

आठ्वारों के प्रवंधम्‌' में हृदयपक्ष की प्रवलता दोख पड़ती है और दे 
अर्दशिक्षित कितु शुद्धहृदय एवं निष्कपट भक्त जान पड़ते हैँ । कितु वेष्ण- 
वाचार्यो की रचनाओं में मस्तिष्क पक्ष भी कम प्रौढ़ नहीं है। वे अपने शास्त्रीय 
ज्ञान के वलपर मीमांसकों के कोरे कर्मकांड का खंडन अद्वेतवादियों के समान 
ही किया करते थे। कितु उनके ज्ञानकांड की अपेक्षा उन्हें अपना भक्तियोग 
प्रिय था। वेदांत के ग्रंथों का तात्पयं ये इसी धारणा के अनुसार निर्धारित 
करते थे और भक्ति का निरूपण भी किया करते थे। स्वामी शंकराचार्य 
द्वारा प्रचारित स्मार्तंघमं की एक से अधिक देवों की पूजन प्रणाली का पर र्कां 
त्याग कर इन्होंने एकमात्र विष्णु की आराधना स्वीकार की और इसके लिए, 
तीनों वर्गों के अतिरिक्त इन्होंने शूद्रों एवं अन्य जातियों को भी अधिकारी 
माना | शूद्रों वा अन्य योग्यताहीन जातियों के लिए आचार्यो ने विशेष 
कर प्रपत्ति' की व्यवस्था दी थी जिसका मुख्य अभिप्राय अपने को भगवान्‌ 
की दरण में समपित कर उन्हींकी दया पर भरोसा करना है। 
परंतु कार्लातर में इस प्रपत्ति का अर्थ दो भिन्न-भिन्न दृष्टियों से लगाया 
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चाहा। कितु वे वहां से हटकर मैसूर के हयसाल-वंशी राजाओं की राजधानी 
द्वारसमुद्र चले गए और सन्‌ १०९८ ई० में बहां के राजपुरुष विट्ठलदेव 
को वैष्णव वनाकर उनका नाम उन्होंने विष्णृवर््धन प्रचलित किया। उन्होंने 
नाथमुनि की भाँति उत्तरी भारत के प्रमुख तीर्थस्थानों की यात्रा भी की 
थी । श्री रामानुजाचार्य के वेदांतसार', वेदार्थसंग्रह', 'वेदांतदीप' और 
ब्रह्मसूत्र' एवं श्रीमद्भगवद्गीता' पर लिखे भाष्य प्रसिद्ध हे।' 'वेदांतसार' 
में उन्होंवे ब्रह्मसूत्रों को सरल टिप्पणियों के साथ संपादित किया है और 
विदांतदीप' द्वारा उन्हें और भी विवृत्त एवं स्पष्ट कर दिया है । परंतु 
इस विषय का पूर्ण विवेचन और प्रतिपादन उनके 'श्रीभाष्य' में ही मिलता 
है। श्री रामानुजाचार्य ने अपना गीताभाष्य” भी बड़ी विद्वता के साथ 
लिखा हूँ जिस पर श्री वेदांतदेशिक नामक एक अन्य आचार्य ने तात्पर्य- 
चंद्विका' नाम की टीका पीछे से जोड़ दी है।' श्री रामानुजाचार्य के पश्चात्‌ 
श्री-संप्रदाय के प्रमुख आचार्यो में श्री वेदांतदेशिक (सन्‌ १९६८-१३६९ ई० ) 
तथा मनवलल महामुूनि (सन्‌ १३७०-१४४३ ई० ) भी प्रसिद्ध हे जिन्होंने 
वैष्णवधर्म के स्पप्टीकरण और प्रचार में बड़ी तत्परता दिखलाई । 
उपयुक्त वैष्णवाचार्यो के समय तक जैन, बौद्ध, आदि धर्मो का प्रचार 
बहुत अधिक बढ़ गया था । इस कारण वैदिक धर्म के अनुयायी उसके 
सिद्धांतों पर की गई आलोचनाओं के खंडन द्वारा उसे तवीन ढंग से प्रति- 
पादित करने में छगे थे । अवैदिक प्रमाणों एवं युक्तियों के इस प्रकार किए 
जानेवाले निराकरण में न्याय तथा मीमांसा के आचार्यों का विशेष हाथ 
था। परंतु मीमांसक लोग अपने कर्मकांड का महत्त्व व्वति समय उप- 
निपदों के आधार पर अपने सिद्धांत निर्धारित करनेवाले वेदांती संप्रदायों 
पर भी आक्षेप करने ऊगते थे जिस कारण इनके महत्त्वहीन दीख पड़ने का 
भय था। गौड़पादाचार्य तया उनके प्रसिद्ध शिष्य स्वामी शंकराजार्य क्राजार्य ने 
इपीलिए औपनिपदों की ओर से उक्त स्थिति को अपने मतानुसार सँभा- 


'भॉडारकर : बे० झे०', पृ० ७२-३ 
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लगना चाहा। इनके मत का सारांश यह था कि परमात्मा वा ब्रह्म ही एक- 
मात्र सत्य हैं और जीवात्मा एवं परमात्मा में कोई अंतर नहीं है । इसके 
सिवाय उनका यह भी कहना था कि जो कुछ विभिन्नता प्राकृतिक वस्तुओं 
के रूप में अनुभूत होती है वह सभी मिथ्या हैं। इसका कारण वे माया अथवा 
अविदा को वतलाते थे और प्रत्यक्षतः किसी भक्ति वा प्रेम को स्थान नही 
देते थे । एकता वा बद्देतता का पूर्ण ज्ञान हो जाने पर ही, उनके अनुसार, 
मक्ति संभव है जो वैष्णवाचार्यों को युक्तिसंगत एवं घास्त्रसम्मत नहीं प्रतीत 
होता । इन्होंने अपने सिद्धांतों द्वारा यह प्रतिपादित किया कि जीवात्मा 
और जगत्‌ ये दोनों वस्तुतः परमात्मा के गुण विशेष हे । इनके द्वारा अद्वि- 
तीय ब्रह्म का रूप विशिष्ट वन जाता हे जिसे उपलब्ध कर शाश्वत सुख की 
अभिलाषा रखनेवाले मुमुक्षुओं को चाहिए कि कोरे ज्ञानमात्र से इनकी 
प्राप्ति असंभव समझकर विधिपूर्वक भक्ति करने का अभ्यास डालें । श्री 
रामानुजाचार्य ने इस भक्ति की आवध्यक विधियों का भी विस्तार के साथ 
वर्णव किया और उनमें से प्रत्येक का महत्व भी बतलाया १ 
आल्वारों के प्रवंधम्‌' में हृदयपक्ष की प्रवलता दोख पड़ती हैँ और वे 
बर्दधशिक्षित कितु शुद्धहदय एवं निष्कपट भक्‍त जान पड़ते हैं। कितु वेष्ण- 
वाचार्यों की रचनाकं में मस्तिष्क पक्ष भी कम प्रौढ नहीं हैँ। वे अपने शास्त्रीय 
ज्ञान के बलपर मीमांसकों के कोरे कर्मकांड का खंडन अद्वेतवादियों के समान 
ही किया करते थे। कितु उनके जानकांड की अपेक्षा उन्हें अपना भक्तियोग 
प्रिय था। वेदांत के ग्रंथों का तात्पर्य ये इसी घारणा के अनुसार निर्धारित 
करते थे और भक्ति का निरूपण भी किया करते थे। स्वामी शंकराचार्य 
द्वारा प्रचारित स्मार्तधथर्म की एक से अधिक देवों की पूजन-प्रणार्ली को परे 
त्याग कर इन्होंने एकमात्र विष्णु की आराधना स्वीकार की और इसके लिए, 
तीनों वर्गों के अतिरिक्त इन्होंने शूद्रों एवं अन्य जातियों को भी अधिकारी 
माना । झूद्रों वा अन्य योग्यताहीन जातियों के लिए आचार्यो ने विशेष 
कर प्रपत्ति' की व्यवस्था दी थी जिसका मुख्य अभिप्राय अपने की भगवान्‌ 
की शरण में समपित कर उन्हींकी दया पर भरोसा करना है। 
परतु कालांतर में इस प्रपत्ति का अर्थ दो भिन्न-भिन्न दृष्टियों से लगाया 


पा, 


जाने लगा जिस कारण इस विषय पर दो भिन्न-भिन्न मत हो 
गए। श्री वेदांतदेशिक और उनके अनुयायियों की सम्मति में प्रपत्ति' 
अन्य साधनों की ही भाँति एक मार्ग-विशेष है जिसका अवलंबन 
ज्ञान, कर्म, भक्ति आदि के न हो सकने पर लिया जाता है। कितु 
मनवलर महामुनि और उनके पक्षवालों का कहना हैं कि प्रपत्ति' को 
केवल एक मार्गमात्र ही त समभकर उसे हो सब-कुछ मान लेता चाहिए 
और उसीके अनुसार अपनी मवोवृत्ति भी बना लेनी चाहिए। पहले सतवाले 
वा वाड़कड़ाई, भक्त और भगवान्‌ के संबंध को बंदरी के पेट में चिपके 
हुए बच्चे तथा उस वंदरी के उदाहरण द्वारा स्पष्ट करते हैं जहां दूसरे वा 
'टेनकड़ाई' इसी बात को यों कहना चाहते हैं कि भक्त को भगवान्‌ के भरोसे 
बिल्ली की इच्छा पर निर्भर रहनेवाले उसके बच्चे की भाँति रहना चाहिए 
और अपने लिए स्वयं थोड़ा भी प्रयास नहीं करता चाहिए।* इसी वात को 
यों भी कहा जा सकता है कि वाड़कड़ाई! (उत्तरज्ञानी) के अनुसार जहां 
भक्‍त ईइवर की शरण में आकर प्रपन्न हो जाता है वहां टेनकड़ाई (दक्षिण- 
ज्ञानी) के अनुसार उसे ईश्वर स्वयं अपनो शरण में ले लेता है । इसके 
सिवाय प्रथम मतवालों का कहना है कि बैष्णवों को शूद्रादि के साथ केवल 
बातचीत में ही समान भाव रखना चाहिए, जहां द्वितीय मतवाले उनके साथ 
सभी प्रकार से समान भाव रखना चाहते हें और ये लोग उन्हें 'ऊं नमो 
नारायणाय' का मंत्रोपदेश देते समय प्रथम मतवालों की भाँति ऊँ के 
उच्चारण का परित्याग नहीं करते अपितु पूरा मंत्र पढ़ा करते है ।* 

इस प्रकार श्री रामानुजाचार्य के मत का सारांश यों दिया जा सकता 
है--उनके तात्विक सिद्धांत का मूलाधार गीता, उपनिपद्‌, न्यायश्ास्त्र 
एवं ब्रह्मसूत्र हें और वे सृष्टि की उत्पत्ति पीराणिक सांख्य के अनुसार मानते 
हैँ । विष्णुपुजन की विधि अधिकतर पांचरात्र संहिता का अनुसरण क्रती 





'भांडारकर : दिं० दो, पृ० ७८-९ 
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८, सांग्रदायिक संगठन---(२) 
सनक-संप्रदाय 


श्री-संप्रदाय वा विशिष्टाह्वैत-मार्ग, इस प्रकार,ज्ञस्तुतः पुराने भागवत 
चा पांचरात्रधर्म का ही एक समयानूसार विकसित रूपांतर-मात्र थाजो 
(तत्कालीन परिस्थिति के कारण एक सांप्रदायिक रूप में संगठित हो गया । 
उसने अपने पक्ष का सफलतापूर्वक समर्थन किया और अपने विपक्षी शांकरा- 
हेतवादियों का घोर विरोध किया। इस विरोब-कार्य में उन दिनों जिन 
अन्य संप्रदायों ने उसका साथ अपने अपने ढंग से दिया उनमें निबाके, 
मध्व एवं विण्णस्वामी के संप्रदाय प्रधान थे । स्वामी निंबार्काचार्य का जन्म 
संभवत: बैलारी जिले के निबापुर नामक नगर में सन्‌ १११४ ई० के लगभग 
हुआ था। वे तैलंग ब्राह्मण थ | वे अधिकतर मथुरा के निकटवर्ती तीर्थ 
बुंदावन में रहा करते थे और वहीं पर उन्होंने ब्रह्मसूत्रों पर वेदांतपारिजात- 
सौरभ नामक भाष्य तथा दशश्लोकी' ग्रंथ की रचना की और उनके द्वारा 
अपने द्ताह्ंतमत का प्रतिपादन किया । निवाकाचार्य के शिष्य श्री- 
निवास ने वेदांतपारिजातसौरभ' पर अपना भाष्य लिखा और उनके 
शिष्य पुरुषोत्तमाचरार्य के दणश्लीकी पर विदांतरत्वमंजूपा' नाम की टीका 
लिखी तथा उनके सिवाय पीछे के आचार्यो ने भी कुछ ग्रंथों की रचना 
की। निंवार्काचार्य का ग्रंथ दशइलोकी' वस्तुतः उनके मूल सिद्धांतों का 
साइप्रंथ हैं। जिसमें प्रायः सभी विपयों का स्पप्टीकरण किया गया है । 
निवार्काचार्य का मत “जीव, जगत्‌ और ईव्वर के संबंध में यह 
यद्यपि ये तीनों भिन्न हैं तथावि जीव एवं जगत्‌ का व्यापार तथा अस्तित्व 
इवर की दच्छा पर अवलंबित ह--हचवतंत्र नहीं हुँ---और परमेद्वर में 
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ही जीव और जगत्‌ के सृक्ष्मतत्व रहते हैं /”” भक्ति की परिभाषा बतलाते 
हुए उन्होंने कहा है कि वह निष्कामतापूर्वक की जानेवाली सेवा से अभिन्न 
है और वह दो प्रकार की होती है, एक साधनरूप है और दूसरी सिद्धिस्वरूप। 
साधनरूप भक्ति अनेक जन्मों के पुण्य से उत्पन्न होती है और बह वैदिक और 
पौराणिक रूप से दो प्रकार की हुआ करती है। 'मधुविद्या', शांडिल्यविद्या' 
जैसी वैदिक अनुष्ठानों की भक्ति वैदिक कही जाती हैं और उस पर तीन 
उच्चवर्णों का अधिकार है, जहां पौराणिक भक्ति केवल भगवदाराधना 
से संबंध रखती है और उस पर शूद्रों का भी अधिकार है। फलस्वरूप भक्ति 
त्तथा पराभवित उसे कहते हैँ जो भगवत्कृपा से आत्मज्ञानपूर्वक उत्पन्न होती 
हु और वह प्रेमलक्षणा भी हुआ करती है। निंवार्काचार्य के संप्रदायानुसार 
प्रपत्ति वा शरणागति छः प्रकार की होती हैं। इसकी साधनारूपिणी भक्ति 
श्री-संप्रदाय के भक्तियोग से मिलती-जुलती है । कितु रामानुजाचार्य 
द्वारा प्रतिपादित भक्ति जहां ध्यानयोग पर अधिक अवलंवबित रहने के कारण 
चस्तृत: औपनिषदिक उपासना में परिणत हो जाती है वहां निंवार्काचार्य 
की साधना अपने मूलभाव का परित्याग नहीं करती । वह रामानुजीय 
“टेतकड़ाई: संप्रदाय की भक्ति का एक रूपांतर-मात्र हैं। परंतु इन दोनों 
में भी उपास्यदेव की कल्पना के विषय में महान्‌ अंतर दौख पड़ता है । 
श्री-संप्रदायवाले नारायण एवं लक्ष्मी को मानते हैँ । परंतु निंवार्काचार्य 
के सनक-संप्रदाय' वालों के सर्वस्व कृष्ण और राधा हैं । 

निंवार्काचार्य के सनक-संप्रदाय का प्रचार जितना उत्तरी भारत में 
हुआ उतना दक्षिण में न हो सका। इसके प्रधान प्रचारक्षेत्र मथुरा के आस- 
पास के स्थान तथा बंगाल प्रांत रहे। निंवार्काचार्य की मृत्यु सन्‌ ११६२ 
ई० में हुई थी ।' उनके अनुयायियों में, सन्‌ १५०० ई० के रूगभग, कुछ 
भेद दीख पड़ने छगा और 'गृहस्थ' एवं त्यागी' नामक उनके दो वर्ग हो गए। 
'तिलक.; श्रीमद्भगवद्गीतारहस्य अथवा कर्मयोगज्ञास्त्र! (हिंदी संस्क- 

रण) पृ० १७ 
“भांडारकर : 'बै० दौ०', पु० ८८ (पादटिप्पणी) 
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का रखना तथा तृतीय का अर्थ कायिक वाचिक एवं मानसिक भजनों का 
अनुष्ठान करना होता है। इस संप्रदाय की एक विशेषता इस वात में 
देखी जाती है कि इसके अनुयायी शैवसंप्रदाय वालों के साथ समानभाव 
रवखा करते हैं। 


विष्युस्वासी-संप्रदाय 


विष्णुस्वामी वास्तव में रामानुजाचार्य, निवार्क एवं मध्वाचार्य- 
इन तीनों से पहले ईसा की १०वीं शताब्दी में हुए थे ।' परंतु उनके संबंध 
में विद्वानों का मतभेद लक्षित होता है और अंतिम निर्णय अभी तक नहीं 
हो पाया है । इतना अवश्य हैं कि जो जो घारणाएं इस विपय में आजतक 
प्रचलित रही हैँ उनमें से प्रायः प्रत्येक को अब संदेह की दृष्टि से देखा 
जाने लगा हैं । इस प्रकार का अनुमान करना अब निराधार नहीं 
कहा जा सकता कि अधिकांश लेखकों का मत अभी सत्य से दूर हैं। 
विष्णुस्वामी-संप्रदाय के अनुयायियों की संख्या बहुत कम पाई जाती है 
और जो कुछ सामग्री उनके यहां उपलब्ब हुँ अथवा जो अन्य संप्रदायों के 
भी ग्रंथादि में दीख पड़ती है वह भी पूर्णतः भ्रांति-रहित नहीं सिद्ध होती। 
पुराण जैसे ग्रंथों में भी जहां कहीं उनकी चर्चा आती है वह हमें किसी 
अंतिम निश्चय पर पहुँचने में सहायक नहीं होती। डा० फ़क्कुंहर ने इस 
संप्रदाय के दो मठों की चर्चा की हैँ जिनमें से एक कांकरोली में हँ और 
दूसरा कामबन में कहा गया है किंतु इन दोनों का भी पुरा विवरण उपलब्ध 
नहीं हैँ । फिर भी विष्णुस्वामी अथवा उनके संप्रदाय के महत्त्वपूर्ण होने में 
संदेह नहीं किया जा सकता। उनके पीछे आनंवाले कई व्यक्तियों और 


'बड़ोदा ओरियंटल यांफ़रेंस की रिपोर्ट, पू० ४५१-२ 
“फ़्ुंहर : ऐन मआाउद लाइन अवृ दि रेलिजस लिटरेचर अब इंडिया', 
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संप्रदायों को उनका न्‍्यूनाधिक आभारी होना स्वीकार किया जाता है और 
उन्हें प्राचीच वेष्णवाचार्यों में गिना जाता है।' 

डा० भांडारकर ने अपनी प्रसिद्ध पुस्तक वेष्णविज़्म, णेविषम एंड 
शध्डतर रेलिजस सिस्टम्स' में वतलाया है कि वल्लभाचार्य का वेदांतमत 
विष्णुस्वामी के ही मत का अनुसरण करता हैं और उन्होंने श्रीनिवास- 
रचित 'सकलाचार्यमतसंग्रह' के आधार पर इसकी पुष्टि भी की है। परंतु 
उन्होंने यह नहीं सूचित किया हैं कि उनके उक्त प्रमाणस्वरूप ग्रंथ को ही 
हम किस प्रकार प्रामाणिक मान छें। स्व० डाक्टर महोदय ने अपने उक्त 
कथन को स्पष्ट करते समय वृहदारण्पक उपनिषद (१॥४३) एवं 
/भण्डकोपनिपद' (२।१) के सिवाय विष्णुस्वामी की किसी रचना को 
“ उद्धृत नहीं किया है और न उसका इस संबंध में नाम भी लिया हैं। डा० 
भांडारकर ने इसी प्रकार नाभाजी के प्रसिद्ध अंथ 'भक्तमालछ' के आधार 
पर विष्णुस्वामी को ज्ञानदेव का गुर होना कहकर उतके समय का 
१३वीं शताब्दी में! होना अनुमान किया है। परंतु यह वात कई उदाहरणों 
द्वारा सिद्ध की जा सकती है कि नाभादास के कथन अधिकतर अनुश्रु- 
तियों पर ही आश्रित हैं और वे सर्वथा विश्वसनीय नहीं समभे जा 
सकते और न इसी कारण उनके आधार पर कोई अंतिम निर्णय करना 
कभी उचित कहा जा सकता हैं । इसके सिवाय ज्ञानदेव ने जो अपनी 
युरुपरंपरा स्वयं लिखी हे वह नाथ-संप्रदाय से संबंध रखती है और उसमें 
विप्णुस्वामी के विपय में किसी प्रकार की चर्चा की गई नहीं पाई जाती 
और न उनके मत में ही कोई ऐसी वात दीखती हैँ जो इनके मत के साथ 
ााााशशशा न वी 
'आसन्‌ सिद्धान्तकर्तारइचत्त्वारो बैष्णवा द्विजाः। 

येरयं पुथिवीमध्ये भव्तिसागों दृढ़ीकृतः 0 

विष्णुस्वासी प्रथमतो मिम्बादित्यों द्वितोयकः। 

मध्वाचार्यस्तृतीयस्तु, तुर्यों रामानुजः स्मृतः॥ 
हर देष्णव घर्मनो इतिहास, पृु० २३५ पर उद्धृत 

भाडारकर : दिए शे०/ पु० ११० वही, प० १०९-१० 


विशपत्तः मिलती हो। विष्णुस्वामी को वल्लभाचार्य के ही मत का पूर्ववर्ती 
आचार्य मानने के संबंध में स्वयं वललभ-संप्रदायियों में भी मतमेद जान 
पड़ता है । 'संप्रदायप्रदीप' के रचयिता गदाघर जैसे पुष्टिमार्ग के अनुयायी 
उक्त दोनों आचार्यों के संबंध को स्वीकार करते हुए प्रतीत होते है, जहां 
गोपालदास जेसे वल्लभाचार्य के चरित-लेखक इस वात की कोई चर्चा 
तक नही करते ।' पता चलता है कि वल्लभाचाये के पिता लक्ष्मण भट्ट, 
संभवतः, विष्णुस्वामी संप्रदाय के अनुयायी थे, इस कारण, पुत्र का अपने 
पिता के मत का अपनी पूर्वावस्था में अनुवर्ती हो जाना और फिर पीछे 
अपना निजी मत निश्चित कर लेना असंभव न था।' 

विष्णुस्वामी के लिखे कई ग्रंथों के नाम गिनाए जाते हे और फ़कुंहर 
को ऐसी कई रचनाओं के नाम प्राप्त हुए थे । कितु अभी तक उनकी लिसी 
पुस्तकों मे से केवल सर्वेज्ञसूक्त' ही एक ऐसी रचना जान पड़ती है जो 
प्रमाणस्वरूप भी मानी गई है। श्रीधर ने अपनी टीकाओं में इस ग्रंथ का 
उल्लेख इस प्रकार किया हैं जिससे स्पष्ट हो जाता है कि यह उन्हींकी रचना 
होगी। श्रीवरी टीका के ही आधार पर हमें विष्णुस्वामी के वास्तविक मत 
का भी कुछ आभास मिलता हूँ और कई बाते स्पप्ट हो जाती है । विष्णुस्वामी 
के ईव्वर' सच्चिदानद-स्वरप है और वे अपनी 'ह्वादिनी संविद्‌ के द्वारा 
आश्लिप्ट' है तथा 'माया' ईव्वर के आधीन है।' विप्णुस्वामी के इस ईदतर 
को ही सत्‌, चित्‌, नित्य, तिजाजित्य एवं पूर्णानिदमय विम्रहवारी नू्िह 
भी कहा गया है ।* क्िणुस्टामी हो उखठ्देव उस प्रकार, नूसिहावतार 





जगदोद्य गुप्त : विण्णुस्वामी संप्रदाय और वल्लभाचार्य', “हिंदी 
बनुशीदन, ३-४, प्रयाग) पृ० २३ 

जास्नी : विं० सं० इ०', पृ० २४२ 

झ्यादिन्या संविदादिडप्ट: सच्चिदानन्द ईग्वरः । सथा, स ईशो यद्वदो 
माया, इत्पादि । (उद्धृत) हिंदी बनुशीलन', पृ० २१ 

सिद्ििवस्वित्यनिजाचित्त्य पूर्णानन्‍्दकविग्रहम्‌ । 
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भगवान्‌ जान पड़ते हें। उनकी गोपालोपासना, संभवतः कुछ पीछे आरंभ 
हुई थी जैसा कि गोविदलाल भट्ट नामक एक विद्वान ने इस संबंध में अनुमान 
किया है।' गुजराती विद्वान्‌ दुर्याशंकर शास्त्री का कहना है कि विप्णुस्वामी 
के मत में नूसिह तथा गोपाल दोनों की ही उपासना प्रचलित थी।'* नृसिह 
भगवान्‌ की उपासना गोपालोपासना के साथ-साथ शंकर मत के कतिपय 
पीठों में भी लक्षित होतो है जिसके आधार पर इस बात की पुष्टि की जा 
सकती है कि विष्णुस्वामी पहले शांकराद्वतवादी भी रह चुके थे।' जीव को 
विण्णस्त्रामी ने स्थाविद्यासंवृत' अर्थात्‌ अपनी अविद्या द्वारा आच्छादित 
वा घिरा हुआ तथा संक्लेशनिकराकर' अर्थात्‌ क्‍लेशों का घर-स्वरूप माना 
हैं । वह स्वयं आनंद प्राप्त करने का अधिकारी हैँ और आपही दुःख भी 
भोगा करता हैं । अतएवं, ईश्वर एवं जीव में परस्पर भेद है, और विष्णुस्वामी 
भी मध्वाचार्य की भाँति देतवादी ही सिद्ध होते हैं। अमरनाथ राय ने उन्हें, 
इसी कारण, मध्वाचाये के गुरु विद्यातीर्थ के रूप में स्वीकार करते हुए 
'नृसिहपूर्णतापनी उपनियद्‌” का टीकाकार और प्रपंचसार' का रचयिता 
माना हैँ। परंतु इसके लिए अभी कुछ और प्रमाणों का उपलब्ध किया 
जाना आवश्यक जान पड़ता है। 

कुछ लोगों का अनुमान है कि विष्णुस्वामी का प्रादुर्माव ईसा की 
तीसरी शताब्दी में हुआ था ।* उनके पिता के विषय में कहा जाता हैँ कि 
वे किसी द्रविड़ राजा के मंत्री थे और वे चाहते थे कि मेरा पुत्र भी मेरे ही 


नृपइचास्यमहं बन्दे श्रीविष्णुस्वासिसंसतम्‌॥ (उद्धृत) 

महिं० अर पृ० २१ 
बही, पृ० १८ 

“वेष्णव घर्मनो संक्षिप्त इतिहास', पृ० २३८ 
“हिंदी अनुज्नीलूनाँ पु० १९-२० 
स्वाविद्यासंवृतों जोबः संदलेशनिकराकर:। (उद्धत) वही। 
हिंदी अनज्ञोलना, पु० १७ 
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समान व्यवहार-दक्ष हो । कितु विष्णुस्वामी शास्त्राध्यवन के कारण, 
धामिक-प्रवृत्ति-संपन्न हो गए और उन्होंने प्रचलित कायाकणष्ट की साधना 
को निरथ्थंक मानकर विप्णु के नामस्मरण का प्रचार किया | विष्णुस्वामी 
के अनंतर उनकी शिष्य-परंपरा में कई आचार्य हुए जिनमें से विल्वमंगल 
एवं श्रीवर स्वामी बहुत प्रसिद्ध हें । विल्वमंगल का मूल नाम पुष्टनंतम्बूरी 
था किंतु वे अपने उपनाम विल्वमंगलूदास द्वारा ही विख्यात हो गए।' 
उनकी रचना #्रृष्णकर्णामृत' वैष्णव-साहित्य के महत्त्वपूर्ण एवं लोकप्रिय 
प्रंथों में गिनी जाती है। प्रसिद्ध हैं कि विल्वमंगल को शंकराचार्य के 
किसी विष्य ने पराजित कर अपने अद्वेत मत का प्रचार किया था और 
दोनों के शास्त्रा्थ का समय ८०९ ई० दिया जाता हुँ ।' उसके अनु- 
सार विप्णुस्थामी का समय भी उसके पहडे पड़ता जान पड़ता हूँ । श्रीधर 
स्वामी ने 'श्रीमद्भागवत” पर अपनी 'भावाथंदीपिका' नाम की टीका लिखी 
है जो श्रीवरीटीका' कहलाकर प्रसिद्ध हैं। श्रीधर स्वामी का जन्मस्थान 
उत्तरी उत्कल प्रांत बतलाया जाता है और कहा जाता है कि उनके वंशज 
इस समय भी वालासोर ज़िले में वत्तंमान हैं । फिर भी विष्णुस्वामी- 
संप्रदाय के अनुयायियों की संख्या इस समय बहुत अधिक नहीं जान पड़ती 
बोर यह एक प्रकार से लुप्त-सा हो गया हैं । उत्कल प्रांत में इस समय 
संप्रदाय का प्रचार ईसा की ११ वीं शताब्दी से होने लगा था और श्रीधर 
र्वामी संमबत: उसकी १३ वीं के लगभग हुए थे । 

विष्णुस्वामी के व्यक्तित्व, उनके समय, उनके मत एवं संप्रदाय के 
विपय में अधिक मतभेद देखकर कभी-कभी एक से अधिक विप्णुस्थामियों 
की भी कल्पना की जाती हैँ । कितु उनमें से किसी का भी प्रामाणिक वृत्तांत 
नहीं दिया जाता। स्व॒० रामदास गौड़ ने लिखा है कि अनुश्वुति के अनुसार 
तीन विप्णुस्वामी नामक आवचार्यों की चर्चा की जाती हैं। इनमें से प्रथम 


प्रभात सुसर्जी : मिडीवल वेष्णविज्म इन ओड़ीसा', पृ० ६९ 
मिश्र : ना० घा० इ०, पृ० २०६ 
प्रभात मुखजों : 'मि० दे० ो०, पृ० ३८-९ 
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विष्णुस्वामी दक्षिण-भारत के पांडय विजय राज्य के राजगुरु देवेश्वर के 
पुत्र थे और वे ही सर्वप्रथम वेदात भाष्यकार थे। उन्होंने ही वेदांतसूत्रों 
पर 'सर्वज्षयूक्त' नामक भाष्य लिखा था और उनका पूर्वनाम देवतनु था । 
इन्हें वे 'आदि विष्णुस्वामी' कहते हैं । दूसरे विष्णुस्वामी का वे इसा की 
आठवीं शताब्दी में होना बतलाते हैं और कहते हूँ कि इन्होंने कांची में 
श्रोवरदराज की और श्रीराजगोपालदेव की स्थापना की थी जीर द्वारका- 
पुरी के रणछोड़ जी भी इन्हींके द्वारा स्थापित किए गए थे। ये विष्णु- 
स्वामी भी दक्षिणी ही थे और प्रसिद्ध श्रीकृष्णकर्णामृत' के रचयिता लीला- 
शुक विल्वमंगल इन्ट्रींके शिष्य थे । तीसरे विप्णुस्वामी को वे आंध्रदेश- 
निवासी बतलाते हैँ और कहते हैं कि इन्हींकी शिष्य-परंपरा में लक्ष्मण 
भट्ट हुए थे ।* विष्णुस्वामी की समस्या, वास्तव में अभी त्क अंतिम रूप में 
हल नहीं हो पाई है। एकाधिक विष्णुस्वामियों के आविर्माव का यह सुकाव 
कदाचित्‌ उसी ओर किया गया एक प्रयत्न हैं जिसकी सफलता के लिए 
प्रचुर प्रमाण अपेक्षित हैं । विप्णुस्वामी के विपय में अभी तक निश्चित 
रूप से केवल इत्तना ही कहा जा सकता हूँ कि वे एक प्राचीन वैष्णवाचार्य 
थे। उनके मत की कतिपय विशेषताएं थीं जिनके आधार पर उनका एक 
पृथक्‌ संप्रदाय प्रचलित था जो अब लुप्तप्राय है । उनकी विचारधारा एवं 


साधना-पद्धति का प्रभाव अन्य प्रसिद्ध व्यक्तियों तथा संप्रदायों पर भी देखा 
जा सकता है । 


६, सांग्रदायिक संगठन--(३) 
रुद्र-संप्रदाय या पुष्टिसाग 


शामानुजादि चार प्राचीन वैप्णवाचार्यो ने अपने समय में प्रचलित 
शाकरह्तवाद के विरोब में अपने-अपने मतों का प्रतिपादन किया था 
और उनके प्रचारायं साप्रदायिक संगठन का सूत्रपात भी किया था। 
विपक्षी मत के संडन एवं स्वमत के मंडन के लिए उन्होंने प्राचीन ग्रंथों 
पर भाष्य लिसे तथा अपनी स्वतंत्र रचनाओं हारा सिद्धांतों को अधिक 
स्पप्ट किण। उनका विद्येप ध्यान अपने मत का तकंंपूर्ण और सुसंगत विवेचन 
करने की ओर ही रहा करता था और उसकी प्रणाली दार्शनिक थी जिसके 
लिए गंभीर चितन एवं थास्त्रानुशीलन परमावश्यक था| इसके सिवाय 
रामानुजचार्य द्वारा प्रवत्तित श्री-पंप्रदाय पूर्वप्रचलित पांचरात्र धर्म के 
बटुत मिकट था और उसकी उपासना-पद्धति पर कुछ अंशों तक योगशास्त्र 
का भी प्रभाव था । इसी प्रकार निवार्काचार्य के सनक-संप्रदाय की प्रेम- 
लक्षणा भवित का मुर्य आधार कृष्ण एवं राधा दी उपासना थी जो अधिक- 
तर हइन्विंश, विष्णुपुराण तथा महाभारत की विचारधाराओं पर 
आशित थी। मध्यालाय की कृष्णोपासना अथवा विष्णुस्वामी की गोपालो- 
पासना में भी उस बिस्तार का समावेश ने था और न उस मनोवेग को 
ही स्थान मिला था जो आगे चलकर क्रमणः बल्लभाचारय एवं क्ृप्णचैतन्थ 
हारा प्रदर्नित सप्रदायों की भतित में प्रचुरता के साथ पाए गए । फिर भी 
एस सद्देट नहीं कि इन पिछले दो आचार्यो ने उन चारों का हीं न्यूनाधिक 


,उनसरथ ग्या और मतबियेष के अनिर्वित अपनी पूजन-पर्दधा कट 


ब्% 
भजन-रीर्तनों के द्वारा जन-समाज के निकदनर पहुँचने का मार्ग भी निकार 
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कृष्ण को अपना इष्टदेव स्वोकार करते थे और दोनों के लिए प्रमुख 
सांप्रदायिक ग्रंथ का स्थान श्रीमद्भागवत' ने ग्रहण किया था । 
वल्लभाचार्य लक्ष्मण भट्ट नामक एक तैलंग ब्राह्मण के पुत्र थे जो 
क्ांकरव' अथवा काकरवाड़' नामक आंध्रदेशस्थ नगर के निवासी थे । 
उनका जन्म सन्‌ १४७९ ई० में उस समय हुआ था जब लक्ष्मण भट्ट अपने 
परिवार के साथ काशी की तीर्थयात्रा करने - निकले थे । उनके कुछ के 
लोग सोमयज्ञ सात पीढ़ियों से करते आ रहे थे। प्रसिद्ध हैं कि उसकी संख्या 
सौ तक पूर्ण हो चुकी थी। भतएव बालक वल्लभ को लोगों ने स्वयं 
भगवान्‌ के रूप में उत्पन्न अग्तिदिव का अवतार साना। बल्लभ की शिक्षा 
मी में रहकर माधवेंद्र पुरी के यहां हुई जहां से उन्होंने वेदादि का 
अध्ययत समाप्त कर वबुंदावन की यात्रा की । तीथाटन के लिए वे दक्षिण 
की ओर भी गए थे और उधर के विजयनगर राज्य में जाकर वहां के 
पंडितों से शास्त्राथ कर आचार्य की पदवी प्राप्त की थी । फिर वहां से 
उज्जैन होते हुए वृंदावन लौट आए और कभी मथुरा तथा कमी काशी 
वुंदावन में रहकर अपना जीवन व्यतीत करते रहे । उन्हीं दिनों गोवर्धन 
पहाड़ पर देवदमन अथवा श्रीनाथ जी के रूप में गोपालक्ृण्ण का आविर्भाव 
हुआ था। प्रसिद्ध है कि उक्त भगवान्‌ ने इस विषय में उन्हें स्वप्त भी 
दिया था। तदनुसार इसी संकेत के आधार पर उन्होंने श्रीनाथद्वारा की 
स्थापना की और भगवान्‌ की पूजन-विधियों के प्रचार में रूम गए । 
अंत में वे फिर एक वार काशी गए जहां पर हनुमानधाट के निकट सन्‌ 
१५३० ई० में उनका देहांत हो गया । 
वल्लभाचार्य ने ब्रह्मसुत्रों पर भाष्य लिखा जो अगुभाष्य' के नाम 
से प्रसिद्ध है और उनके मत को- शुद्धाइत्तवाद कहते हैं। उनके मूल सिद्धांतों 
का संक्षिप्त परिचय देते हुए डा० भांडारकर ने इस प्रकार लिखा है --- 
परमात्मा ने अपने एकाकी रूप में पूर्णतः प्रसन्न न रह सकने के कारण 
अपने को ही प्रकृति, जीवात्मा तथा अंतर्यामी आत्मा में विभाजित 
किया और ये तीनों उनसे वस्तुत: जलती आग की चिनगारियों की भांति 
निकले, परमात्मा की इच्छा से ही प्रकृति में चित्‌ एवं आनंद तथा जीवात्मा 


में केबल आनंद का अभाव हैं और तीसरे में ये तीनों ही पूर्णरूप में 
वत्तमान हैं । बल्लभाचार्य अपने इसी सिद्धांत के आधार पर कहते हैं कि 
सच्निदानंद की शक्ति का नाम 'माया' हैं जिससे रहित होकर शुद्ध जीवात्मा 
जौर परबव्रह्म एकवस्तु रूप हैं । ईश्वर वा परमात्मा की कृपा के बिना 
मायाचीन जीवात्मा को मोक्ष-ज्ञान नहीं हो पाता और उस ईश्वरीय अनुग्रह 
को हो उन्होंने पुष्टि वा 'पोषण' की संज्ञा दी हूँ । इस पुष्टि द्वारा मनुप्य 
की भक्ति क्रमण: विकसित होकर उसके एक व्यसन” का रूप ग्रहण कर 
लेती है । ऐसी दण्मा में वह भगवान्‌ हरि की नित्यछीला में भाग लेने का 
अधिकारी बन जाता हैँ । 'पुप्टि' झब्द का अनुग्रह' अर्थ 'श्रीमद्भागवतत' 
(२।१०।४) द्वारा भी प्रकट होता है और उस ग्रंथ के ही एक अन्य स्थल 
(२।२।११) द्वारा सूचित होता है कि भक्ति प्रभु की ओर उन्मुख मन की 
उस गति का नाम है जो समुद्र के प्रति प्रवाहित होनेवाली गंगा की गति 
के समान हुआ करती है ।' पुष्टिमार्ग द्वारा उपदिष्ठ भक्ति का भी 
ययायंत्र: यही स्वरूप हैँ और वह श्रीमद्भागवत' द्वारा बहुत प्रभावित 


है। इस पुप्टिमार्गीय भक्ति के भी चार प्रकार बतलाए गए हैं जिनमें से 
पहले द्वारा प्रभावित भक्त “'मर्यादापुष्टिभक्त' कहलाता है और वह 
भगवान्‌ के गुणों को जानता हुआ भक्ति करता हूँ, दूसरा 'प्रवाहपुष्टि- 
भक्त होता है जो कर्म में विशेष रूचि रकखा करता हैँ, तीसरा पृष्टिपुप्ट- 
भवत! होता है. जो हरि का ययाय॑ जान उपलब्ध कर सर्वाधिक स्नेह संपन्न 
रहा करता हू। सोया 'थुद्धपुप्टिमकत' हुआ करता है जो पूर्णप्रेम-पूर्वक 
हरि की परिचर्या एवं गुण श्रवणादि में दत्तचित्त रहा करता है ।' 
बन्लमाचार्थ निवुनिमार्ग की अपेक्षा प्रवृत्तिमार्ग को ही अधिक 
थ्ेयस्कर समका करते थे । उन्होंने विवाह भी किया था जिससे उन्हें 
गोयीवाय एवं विदृदनाय नामक दो पुत्र थे और उन दोनों में, उनका 
दैटात टोने पर, गद्ो के छिए ऋणगद़ा चला था। कहा जाता है कि दोनों 


स्थाय कादाने के उ्ेश्य से दिल्‍ली के बादशाह के पास भी गा? थे। किले 
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गोपीनाथ की मृत्यु हो गई और विद्वुलनाथ वललभाचार्य की गद्दी के 
उत्तराधिकारी आपसे आप बन गए। विद्वुलनाथ ने संप्रदाय के प्रचारार्थ 
अनेक प्रयत्त किए। उत्होंवे इसके लिए विविध ब्रतों एवं उत्सवों की योजना 
की, मंदिरों में समारोहपूर्वक पूजन की व्यवस्था की, तथा भजन, गायन, 
वादतादि का भी प्रबंध कर सारे प्रचार-कार्य को रोचक तथा जनसाधारण 
की प्रवृत्तियों के अनुकूल रूप दिया। फलत: उनके प्रयत्तों द्वारा पुण्टिमार्ग 
का प्रचार दृर-दूर तक हो गया और सर्वत्र संप्रदाय की गहियों को 
स्थापना होने लूगी। विट्वुलनाथ के अनंतर उनके सात पुत्रों में से गोकुल- 
नाथ सबसे अधिक प्रसिद्ध हुए। कहा जाता है कि विद्वुलनाथ के सातों 
पुत्रों ने वालक्ृष्ण की सात मूर्तियां गोवर्द्धन पर्वत पर स्थापित की थीं. जिन्हें 
उन्होंने पीछे पृथकू-पुथक्‌ अन्य स्थानों पर पघराया । इन सात मूर्तियों 
में ही श्रीनाथद्वारे के श्रीनाथ जी की, कॉकरोली के द्वारकानाथ जी की 
कोटा के मथरेश जी की, जयपुर के मदनमोहन जी की, गोकुछ के गोकुल- 
नाथ. जी-की, सूरत के वालक्ृष्ण जी की, तथा अहमदाबाद के वट॒वरलाल 
जी की मूर्तियों के नाम लिए जाते हैं। इत सभी स्थानों की पूजनविधि 
बड़ी तैयारियों के साथ चला करती थी और वहां की सजावटों का आकर्षण 
सर्वेताधारण पर सदा पड़ा करता था। विट्ठलनाथ के सात पुत्रों ही के 
द्वारा संप्रदाय क्रशः सात वर्गों में विभक्‍त भी समझा जाने छगा। 
उनके मंदिरों में स्थापित श्रीकृष्ण की मूर्ति की पूजा आठ प्रकार से 
हुमा करती थी जिन्हें क्रमशः मंगरलारति, श्ंगार, गोपाल, राजभोग, 
उत्थान, भोग, सांध्य, एवं शयन कहा जाता था । प्रत्येक बार गंध 
नंवेद्यापण तथा स्तोत्रपाठ का होना भी आवश्यक था। संप्रदाय के 
अनुयायियों की धारणा हैं कि उनके इष्टदेव श्रीकृष्ण गोलोक में राधादि 
के साथ आनंद-भोग में छीन रहा करते हैं और भक्तों का, उनकी 
उपासवा द्वारा सखी-भाव को प्राप्त कर उतके निकट सदा बिलास 
करता ही उनका मोक्ष है । 


मिश्र : भा० धा० इ०*, पुृ० रडेपु 


नल १0९ «« 


इस संप्रदाय के अनुयायी अधिकतर गुजरात में पाए जाते है और वहां 
के घनी-मानी बैश्यों में उसका विशेष प्रचार है। ये सभो गृहस्थाश्रम में हं 
उह कार सांप्रदायिक सियमों का पालन करते है और विरक्ति को इसके 
लिए आवम्यक नहीं समभते। उनका प्रधान मन्त्र 3# नमो भगवते वासु- 
देवाय अथवा श्रीकृष्ण जरणं मम' है, जिसका उपदेश ग्रहण कर वे जप किया 
करते है । गुरु की प्रतिप्ठा उनके यहाँ आवश्यक है और उसकी सेवा को 
दे मोक्ष का एक प्रमुस साधन मानते हे । उनके वापिक महोत्सवों में 
नहनरों का व्यय हुआ करता है और ऐश्वर्य का प्रदर्शन किया जाता है । 
उसके पारस्परिक अभिवादन अधिकतर 'जयगोपार अथवा 'जयश्रीकृप्ण' 
काट कार चचते है भौर वे कला एवं साहित्य को प्रोत्साहन दिया करते हैं 
उन आदर्श छीलापुस्पोत्तम श्रीकृष्ण की अलौकिक छीलाओं का जीवन 
हैं जिस कारण निम्नकोटि के व्यकितियों पर उसका प्रभाव प्रतिकूल भी 

डे जाता ह । 


गौड़ीय-संप्रदाय* 


बालभाचार्य को जिस प्रकार विष्णुत्वामी-मंप्रदाय के साथ जोदा 
जाता हे लगनग उसी भाँति चंतत्यदेव के गोड़ीय-संप्रदाय का भी सबंध 


निवाकनार्स के सनक मंप्रदाय के साथ समझा जाता है । चैतन्यदेव का 


४ 


जन्म बग-प्रदेश ये: नदिया सामक स्थास में सन्‌ १४८५ ई० में हुआ था । 
पयने पिता के सत्रसे छोड़े पुत्र थे और इनका पहला सोम विध्यमर था । 
दिए कागे चलकर ये चतल्यदेव सथा अपने अनुयाणियों द्वारा स्वय कृष्ण 


०. 
गश्श् ना 


का बे रे है हक पं ठ० 
मऊ मान की लंगरण, शक्लरीऋण्णसतन्ध बाद्दे जाने लगे और बहुत 
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हासन सितीन करते सटे । उस दक्षा में इनझ्ा सर कार्से गंगीर अध्ययन 
परसु झब इनह़ी स्त्री कया देहात हों गया और जाना 
दिसी समय सितरी दी क्लाड-क्रिया फरने ये गयाधाम गए 
इुससन क्षा गया | इसे विचार बटस बदल गए । उस्दोंने 


है ० 
आम. औँ ६. की. आम, 


कर्मकांड की कड़ी आलोचना आरंभ की । मोक्ष के लिए हॉरनाम-स्मरण 
और कीर्तन को एकमात्र साधन वतलाकर ये बर्णव्यवस्था का भी खंडन 
. करने लगे । इनकी इस नवीत विचारधारा के समर्थक तथा इनके सहयोगी 
इसके सगे भाई तित्यानंद भी हो गए । अन्य साथियों के साथ इन्होंने 
मकान के भीतर कीतन करना आरंभ किया । परंतु सन्‌ १५१० ई० में 
इन्होंने किसी केशवभारती नामक नंन्‍्यासी से संन्यास की दीक्षा भी ग्रहण 
कर ली । फिर पुरी आदि प्रसिद्ध स्थानों में कई वर्षो तक भ्रमण करते 
हुए ये अपने सिद्धांतों का प्रचार करते फिरे। कहा जाता है कि अपने जीवन 
के अंतिम दिनों में ये अधिक भावावेश के कारण कुछ उन्शत्त से भी रहने 
लगे थे। इनका बाहचन्ञान प्राय: पूर्णतः लुप्त हो गया था और ये कभी प्रलाप 
तक भी करने लगे थे । अंत में पुरी में रहते समय सन्‌ १५३३ ४० में ये एक 
दिन समुद्र की तरंगों पर पड़ती हुई निर्मल चंद्रमा की किरणों को देखते ही 
आत्मविभोर से हो गए और द्यामवर्ण श्रीकृष्ण की प्रत्यक्ष जलक्रीडा की 
कल्पना कर उसमें कूद पड़े, जिस कारण उनके जीवन का अंत हो गया । 
चैतन्यदेव अपने गाहंस्थ्य-जीवन के समय एक महान्‌ पंडित होते हुए 
भी अंत में कोई विचारक नही रह गए थे और न उन्हें अपनी भावोन्मत्त 
दशा के कारण, कभी किसी प्रकार के गंभीर चित्तन का अवकाश था । 
उनके सिद्धांतों का सुव्यवस्थित रूप, इसी कारण, उनके अनुयायी पंडितों 
द्वारा आगे चलकर प्रस्तुत किया गया। वंग-प्रदेश में उन दिनों मध्वाचार्य 
के संप्रदाय का प्रभाव अधिक था और चैतन्यदेव के परमगुर कहे जानेवाले 
साववेंद्र पुरी भी स्वयं उसीके अनुयायी थे । इसके सिवाय जिस वातावरण 
में चेतुत्यदेव के पिछले जीवन का निर्माण हुआ उस पर सिवा, विल्वमंगरू, 
जयदेव, चंडीदास एवं विद्यापति जैसे वेष्णवों अथवा कवियों का प्रभाव भी 
कुछ कम न था । इन सबके सम्मिश्रण द्वारा उनके ऊपर प्रेममय श्रीकृष्ण 
के प्रति प्रयाढ़ श्रेगारिक भक्ति का रंग चढ़ गया था। उनके भक्तिभाव का 
रूप एक प्रकार के राधाभाव में परिणत हो गया था। श्रीक्ृषष्ण के प्रति 
प्रदशित की जानेवाली भक्ति के, उनके अनुसार, पाँच भेद किए जा सकते 
हैं। (१) शांतरसमयी भक्ति का उदाहरण योगियों एवं सनकादि ऋषियों 


में मिलता है; (२) दारबबादी भव हसुमान्‌ 
£; (३) सगयनतिस के उदाहरण में जर्तन, भरी ; 
जा सनेसे है; (४) बाल्मन्यमंयी भतिस सदे, संझोदारि में ललित शोसी ह , 
ओर (५) मारससरगवाली जनता मे उदाहरण में गोदियों और विशेषनार 
राघादि के नाम गिनाए जा सहते है। इनमें से पांचों ्मश: एशन्ूस 
अधिक गाठे रस को प्रहद करनेयादो भतिं के भेद नह जा सान 7, 
जिस कारण अंतिम सख्रिस्ठ हैं । ससन्‍्य संप्रदाय की या भभित भी 
इस प्रकार, बल्लभ-संप्रराय के ही अभनरप है छोर परमीगा प्रेम की झोर 
संकेस करती हू । फिर भी इस संप्रदाय के आचाये रण मोर्याझी एवं छी 
गोस्वामी जैसे लोग ऐसे उतना महर्य नही देने थे । 
इस संप्रदाय साठों की इस्टसेयापदलि भी बस्खझभामाम के संप्रदाय 
हारा स्वीकृत परंपरा से बाल मिलनी-जखती थी। उसमें अनर कैब्ल यही 
था कि ये छोग उस्तद् अनुसरण दिल के आझछों समय ने कर अधिनर 
प्रातः एवं सायंक्ाल में हो किया करते थे। बातसव में गोौट़ीय-प्रदाय 
की उपासना का मुग्य रुप उनके संकी्न में की देशा जा सकता है । झुणय 
भगवान्‌ का प्रेम संघादित करनेयाले बघी भातित्ि के ये ६४ प्रकार के साधन 
भी माना करते थे, जिनमें गरुनेवा, सप्णब-रत्मंग, भागवत-श्रवग, द्वारका 
किया मथुरा-निवास, छुछमी-पूजन, एकादशीगलादि प्रधान भे। इस संप्र- 
दाय में अविवाहित छोग भी सम्मिलित है जो अबने वो 'बरहाचारो' कहा 
करते हैं । कुछ छोग भ्रमणशील साधु भी हुआ करते हे, कितु इनके गुरू 
विवाहित ही होते हैं । थे अपने परिवार के साथ कृष्ण-मंदिर के निकट 
घरों में रहा करते हैँ और उड़ीसा में तो चतन्व की पूजा गाहंस्थ्य पूजा हो 
गई है । विवाह के समय चैतन्यदेव, नित्यानद एवं अद्दत के नामों पर नंवेथ- 
दान दिया जाता है । इस संप्रदाय के अनुयायी भी अन्य वेष्णवों को भांति 
गोपीचंदन का खड़ा टीका और बाहों पर राघाकृष्ण के नाम धारण करते 
हैं। नित्यानंद की परंपरावालों की गद्दी नवद्वीप वा नदिया में हैं और 
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बहँतानंद के अनुयायियों की शांतिपुर में है। परंतु चैतन्यदेव की परंपरा 
वालों ने अपने प्रमुख केंद्र नवह्दीप, मथुरा, वृंदावन, श्रीहट्ूपुरी आदि कई 
स्थानों में स्थापित किए हैं। इस संप्रदाय के अतुयायियों को कभी-कभी 
चार पुथक्‌ पृथक्‌ वर्गों में भी गिना जाता है जिसके अनुसार वे ऋमश:ः 
गोस्वामी, गृहस्थ, वैरागी एवं जात-वैरागी कहे जाते हैं और इनके द्वारा 
प्रभावित उपसंप्रदायों में सहजिया, किगोरभाजा, नेडानेडी, वाउल, 
दरवेश, जगन्मोहिनी, गौरांगसेवक, स्पष्टदायक आदि के नाम मिनाए जा 
सकते हैं । 
चैतन्यदेव ने बल्‍लभाचार्य के अगृभाष्य' के समान ब्रह्मसूत्रों पर किसी 
भाष्य की रचना नहीं की थी और न उन्होंने अपने मत के लिए किसी दार्श- 
निक आधार का निरूपण कर उसका कहीं स्पष्टीकरण ही किया था। यह 
कार्य उनके पीछे उनके कतिपय योग्य अनुयायियों ने अपने-अपने विचारा- 
नुसार किया। वही गौड़ीय-संप्रदाय के सिद्धांतों का आधार समभा जाता 
है। ब्रह्मसूत्रीं पर इस मत के अनूसार की गई भाष्य-रचना आचार्य बलदेव 
की प्रसिद्ध हैं जिसे गोविंदभाष्य' कहा जाता हैं । यों तो, गीड़ीय-संप्रदाय 
के अनुसार एक प्रकार से श्रीमद्भागवत्त ही वेदांतसूत्रों पर भाष्यस्वरूप 
हैं। कितु कई स्थलों पर उसकी इस मत के अनुसार व्याख्या कर देने की 
भी आवश्यकता पड़ती है जिसे ध्यान में रखकर उक्त भाष्य की रचना हुई । 
यह संप्रदाय दार्शनिक विचारानुसार माध्वमत से बहुत कुछ प्रभावित है । 
दोनों मत ब्रह्म को सगुण एवं सविशेष मानते हैं, तथा जगत्‌ का सत्य होता 
भी दोनों को मान्य हैँ और दोतों इसे ब्रह्म का परिणामस्वरूप भी ठहराते 
हैं। फिर भी मध्वाचार्य जीव को जहां उसकी मृक्तावस्था तक में ब्रह्म से 
भिन्न मानते हैं वहां आचार्य बलदेव दोनों को गृण और गृणी भाव से, भिन्न 
एवं अभिन्न भी स्वीकार करते हैँ और इसी दृष्टि से समस्त जीव जगत ब्रह्म 
में लीन भी हो जाता है। इसी प्रकार भवित के संबंध में सेव्य-सेवक विचार से 
दोनों ही सहमत हैं। किंतु बलदेव दास्य के अतिरिक्त शांत, सख्य, वात्सल्य 
और विश्ेषतः माघुय को भी प्रश्नय देते हे । जीव की ब्रह्म के साथ भिन्नता 
एवं अभिन्नता की दृष्टि से इस मत को भेदाभेदवाद' कहते हें और यह निंवार्क 
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के इताईत के अनुकूल पड़ता है जौर इन दोनों वी अधिर्य शर्ित के संद्रंस 
में भी समानता है । ४सी प्रगार गौट़ीय-ांप्ररास का मा्‌यंभाव बलदभा- 
चाय के पुप्टिमार्गीय मधु रभाव के साथ सादु प्य रगता है जौर इस दोनों के 
इप्टदेव का भी किसी थे किसी रप में, गोडुल के गोपालफ़ण्ण का होना 
साम्य का एक प्रमुगा आधार है । 


महापुरुपिया-संप्रदाय 


चतन्यदेव के गो ट्ीय-संप्रदाय का प्रभार आरंग होने से छुछ पहले से 
ही आयाम प्रदेश में एप अन्य बष्णय संप्रदाय प्रगलित हो नुझा था जिस 
'हापुरुषिया-संप्रदाय' कहा जाता है और जिसके मूलप्रव्तक्क सरदेय 
थे। शंकरदेव का जन्म सम १४४५९ (० में कामरुप के एक भुयन-परिवार 
में हुआ था जो अपने मूलस्थान का परित्याग करपे अलियुयुरी (जिया नव- 
गांव) में आकर बस गया था और उनके पिता का नाम कुसुमचर था । 
अपने माता-पिता की मृत्यु हो जाने के कारण उनका पालननयोपण उनकी 
दादी द्वारा किया गया और वे एक स्वस्थ एवं सुशिक्षित युबक बन गए । 
काांतर में उनके दो विवाह हुए और उन्होंने कुछ यात्राएं भी की। 
प्रारंभ से ही घामिक्र मनोवृत्ति होने के कारण उन्होंने छुछ अपने सिद्धांत 
स्थिर किए । फिर वे धोरे-घीरे अपने मत छा प्रचार भी करने लगे और 
इस कार्य में उन्हें एकाघ योग्य सहयोगी भी मिल गए। घंकरदेव ने अपने 
सिद्धांतों के स्पष्टीकरण में कुछ ग्रंथों की रनना की और उन्होंने अनेक 
स्थानों पर जाकर उपदेश भी दिए। उनके मत का नाम पहले सनातन 
भागवतीधर्म प्रसिद्ध था, कितु पीछे वह महापुरुपिया-संप्रदाय में परिवर्धित 
हो गया। शंकरदेव का देहांत कुचविहार प्रदेश के अंतर्गत सन्‌ १५६८ 
ई० में हुआ और उनके मत का प्रचार अनुयायियों द्वारा होने छूया । 
शंकरदेव के मत का दाशनिक आधार एक प्रकार का विभिष्टाइईतवाद 
था जो श्रो-पंप्रदाय का भी सिद्धांत रहा । इनके मत के चार प्रधान अंगों 
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में परमब्रह्म का ज्ञान, उसके प्रति 'एकशरण' भक्ति,सत्संग तथा भगवत्सेवा 
गिने जाते हें और इनकी भक्ति को दास्यभमाव के अनुसार सेव्य-सेवक 
भावविशिष्ट कहा जाता है । यह केवल श्रीकृष्ण के प्रति उद्दिष्ट है 
और जअहेतुकी हैं तथा उसके नामस्मरण को महत्त्व देती हूं। वे 
कृष्ण के साथ राधा तक को नहीं स्वीकार करते। अ्रीमद्भागवतपुराण 
की इस संप्रदायवालों के यहां इतनी प्रतिष्ठा है कि वे लोग इस ग्रंथ 
को सिखों के गरुभंथ साहव' की भाँति मंदिरों में उच्च स्थान देकर 
पूजते हैँ और इसे भगवान्‌ की मति के समान माना करते हैं। शंकर- 
देव के शिष्य माधवदेव की उपाधि भी उनके अनुयायियों के यहां 
महापुरुष को ही दो गई हैँ, जिस कारण संप्रदाय का नाम भी महा- 
पुरुपिया' पड़ गया है । शंकरदेव के लिए आदर्श भक्त उद्धव थे और 
उनके अविवाहित अनुयायी केवली' कहलाते थे। भाधवदेव ने ब्रह्मचर्य के 
जीवन को विश्येप महत्त्व दिया था और उन्हींने अपने गुरु शंक्रदेव के सिद्धांतों 
का पूरा अनुसरण किया । शंकरदेव एवं माधबदेव के महापुरुषिया-संप्र- 
दाय के अतिरिक्त दामोदरदेव द्वारा प्रवरतित 'दामोदरीय-संप्रदाय' तथा 
हरिदेव द्वारा प्रवरतित हरिदेवीय-संप्रदाय' का भी आसाम में प्रचार हूँ । 
कितु इन तोनों में अंतर कम हूँ । शंकरदेव के महापुरुपिया-संप्रदाय की 
एक बहुत बड़ी, विशेषता यह है कि उसमें सामाजिक सुधार का भी स्पप्ट 
कार्यक्रम रहा करता हैं । इसके लिए उस संप्रदाय के अनुयायी भिन्न-भिन्न 
स्थानों पर सत्र नामक संस्थाएं स्थापित करते हैँ । वे लोग अपने संप्रदाय 
की बातों का प्रचार कभी-कभी नाटकों द्वारा भी किया करते हूँ। संप्रदाय के 
मत का सार यह हं---#्ण के प्रति एकांतिक भक्ति में परंपराओं अथवा 
वर्णाश्र॒मादि की भिन्नता को स्थान नहीं हैं । वह विश्व के लिए कल्याणकर 


है । वह उस अमृत के समान है जिसके किसी भी रूप में सेवन करने से 
शावइवत अमरत्व मिलता है । 





कृष्णार भकति आति, नयावे आचार जाति, जगतरे महा हितकर। 
येत्र अमृत थाइले, येइ सेइ सते खाइले, सबे हय अजर अमर॥ 
हरमसोहनद्यस-रचित दंकरदेव--ए स्टडी पु० ७७ पर उद्धत । 
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१६०८ ई० में गोदावरी तट्वर्ती जम्मू नामक स्थान में हुआ था और उनका 
पूरवनाम नारायण था। उन्हें अपनी वाल्यावस्था से हो रामभक्ति के प्रति 
विश्येप आकर्षण था और वे वैराग्यभाव से भी प्रभावित थे। वे विवाह के 
समय मंठप से निकल भागे और नासिक के पास एक गुफा में तपस्या करने 
लगे। उन्होंने कई तीर्थयात्राएं भी कीं । अंत में उनकी साधुता की प्रसिद्ध 
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इतनी बढ़ चली कि महाराज शिवाजी ने जाकर उनके दर्णन किए ओर वे 
उन्हें गू वत्‌ भी मानने ऊगे। उनका पूरा नाम समर्थ गुरु रामदास कहलाकर 
प्रसिद्ध हो चला। समय-समय पर वे महाराज शिवाजी को परामर्श देने रूगे। 
उन्होंने भगवान दामचंद्र के अतिरिक्त हनुमान्‌ की उपासना का भो प्रचार 
किया और अनेक 'मारुति-मंदिर' स्थापित कराए। उनके उपदेशों द्वारा 
महाराष्ट्र के प्रदेश भर में एक नवीन जीवन का संचार हो गया और हिंदू 
संस्कृति सजग हो उठी । उनकी मृत्यु सन्‌ १६८१ ई० में हुई और उनके 
सिद्धांतों के आधार पर रामदासी-संप्रदाव चल पड़ा। समर्थ गृद रामदास 
के मत का सार उनके प्रसिद्ध ग्रंथ दासवोध' में दिया हुआ है जो कर् 
दृष्टियों मे एक महत्वपूर्ण ग्रंथ समझा जाता है 

इस संप्रदाय का मुस्य-स्थान सतारा के निकट सज्जनगढ़ में बर्समान 
है जहां रामदास की एक समाधि भी है। इस संप्रदाय की एक बड़ी विशेगता 
निवुत्ति एवं प्रवृत्ति मार्गों का सुदर समन्वय हैं । मतका सार प्रयत्न! 
'प्रत्यय/ और 'प्रवोध' नामक तीन अब्दों में ही आ जाता है और ये हो तोस 
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शब्द समय गे रामदास दा जावन का भा प्रवप्ररयद वन थे। ये हन मान 
जे ही 
भर 22० + कट फन्मक पर शान 2० + 5 मल मम दी जज जज कम कील की इन पके जम नक 
जो के जबनार मान जाते 7/। छल दाहमाटिलि' मे स्थान प र इनका यहां 
द्ममारनि को हो उपासना प्रनखिल है। रामनवमी के उत्म गाने 
साममारालत का क्ञा वासना प्रना्न है | रामनदमा था उत्सन मनाने 
्ा पड बल 7.2 नये ह तन ट डक प्र लीक 3८ अल के + ५ 88 जो पं 
गी भी इस्टोल डुट् संवेन विधि सयय लिय रग्गो हे जोर इस यंत्र थे 
४४32५ ८ 
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उद्धवि-संप्रदाय 
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प्दयायावम थद ५ दरण सत्र राया में रंदामा सारायंग ये उद्धमसिन्यंप्र- 
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में प्रचलित बल्‍लभाचार्य के संप्रदाय के दोपों का सुधार करने के उद्देश्य से 
ही प्रचलित किया गया था। इस संप्रदाय के संस्थापक का वास्तविक नाम 
स्वामी सहजानद था जो सरवरिया देश के छपैया गाँव में सन्‌ १७८१ ई० 
में उत्पन्न हुए थे और सरयूपारीण ब्राह्मण थे तथा जो पहले घनश्याम नाम से 
ही प्रसिद्ध थे। मातापिता का देहांत हो जाने पर ये केवल ११ वर्ष की 
अवस्था में घर से निकल पड़े और वदरिकाश्रम के किसी योगी के निकट 
जाकर इन्होंने कई विद्याएं सीख लीं। फिर वे ब्रह्मचारी बनकर देशाटन 
को निकले और रामेश्वरम्‌, पंढरपुर आदि होते हुए भूज (कच्छ देश ) पहुँचे 
जहां पर ये किसी रामानंद साधू से दीक्षा ग्रहण कर सहजानंद नामधारी 
बन गए। काठियावाड़ में उन दिनों धर्म के नाम पर अनेक प्रकार की 
कुरीतियां प्रचलित थीं जिन्हें दुर करने के लिए वे कटिवद्ध हो गए और इस 
प्रकार अपने संप्रदाय का परिवत्तंन किया । अपने पथ का द्वार उन्होंने 
सभी जातियों के लिए खोल दिया | उनके अनुयायियों में मुस्लिम खोजा 
तक प्रविष्ट होने छगे । उनका देहांत सन्‌ १८२९ ई० में हुआ और. उनके 
उपदेशों को उनके शिष्यों ने शिक्षापत्री' नामक एक पुस्तक में संगृहीत 
कर लिया। 

स्वामी सहजानंद ने किसी नवीन तह्वज्ञान का उपदेश नहीं किया । 
उन्होंने विशिष्टाद्वेत को ही अपताया । फिर भी इनके अनुयायियों ने इन्हें 
स्वामी नारायण के रूप में स्वयं परब्रह्म का अवतार माना और इन्हें 
प्रकट पुरुषोत्तम' भी कहा । इनके यहां श्रीसंग्रदाय के चतुर्भूजी विष्णु 
के स्थान पर द्विभुजी की ही पूजा होती है । इन्होंने भक्ति में स्त्रीभाव का 
आरोप किया है, कितु जारभाव' की अपेक्षा परातिब्रतभाव' ही अपनाया 
है। यह स्त्रीभाव भी अधिकतर इनके अनुयायी प्रेमानंद की ही विशेषता 
थी। स्वयं इन्होंने उस पर बहुत वर न देकर सत्संग का उपदेश दिय था। 
इस संप्रदाय का अधिक प्रचार अहमदाबाद की ओर है । 


अन्य संग्रदाय 
वैष्णवधर्म के उपर्युक्त दस संप्रदायों के अतिरिक्त और भी अनेक 


तेज 


संप्रदाय सगठित हुए जिन्होंने अपने-अपने ढंग से इस धर्म के प्रचार में सहयोग 
प्रदान किया और इसे देश से लेकर विदेशों तक में प्रचलित कर दिया। 
उल्त दस संप्रदाय केवल उदाहरण के रूप में दिए गए है और उन्हें स्थूलतः 
तीन बगों में विभाजित किया जा सकता हैं। प्रथम चार को गे हम प्राचीन 
वेप्णव संप्रदाय कह सकते है जिनकी विशेषता उनके अधिकतर वेदांतपरक 


गोने में ₹। शेप छ संप्रदायों में से प्रथम तीन वे है जिन्होंने तत्त्वज्ञान से अधिक 
उपासनापद्धत्ति को महत्त्व दिया और दूसरे तीन वे है जिन्होंने धामिक एवं 
सामाजिक संधारों को भी अपने कार्यकम का लद्य बनाया । इन छ 
सप्रदायों में से प्राय:सभी उक्त चार प्राचीन संप्रदायों में से ही किसी न किसी 
को अपने तत्त्वज्ञान के लिए एक प्रकार से आदर्श मान लेते हे । उनसे 
विन्ही बातो में मतमेंद रखते हुए भी अधिक दूर जाते हुए नही जान पड़ते । 
ऊनन्‍्य संप्रदाय भी उन्हींके अंतर्गत लाए जा सकते 

वेष्णबधर्म के अन्य प्रसिद्ध सप्रदायों मे कुछ के नाम एस प्रकार दिए जा 


नाते है-- ( १) राघावल्लभी संप्रदाय जिसे हिनहरिवंश ने सन्‌ १५८५ ई० 
में बृदावन में चलाबा था और जिनमें राधा को अधिक महत्व दिया जाता 
£।॥ (२) हर्दव्यामी सप्रदाय जिसे बृदेलयंट के हरिराम शुक्ल ने प्रवत्तित 
शिया था और जो वस्लुतः निवारनार्य के संप्रदाय की द्री एफ झासा है । 
(६) गोउउिश-सप्रराव जिसके जतुयायी नाना भाँति के आभूषण एवं सुगंधित 
दस्थादि धारणगर उृष्ण के कैलिन्समस के रूप की उपासना करते 


(८) सारीनायह संप्रदाय निसफे अनुयागी जाने को एण की सी 


माला गरते हैं तौर खलितादि संगियों को झययार भी सका करते /॥ 


4 
(५) मार्गी सत्ररय जिसागा प्रचार जनश्ी में क्नुसार, फिसी झासु 
यावी दारा मार्ग मे हाट दिए 77 झुक सब के जायार पर सनाये गण नियमों 
“ पाइन हे शाप से दारगा एव जोर परदे पड डुआया । (६) #रिगा्सी 


है 
प्रधाप सिस् शंयामी #रियास ने जगयर » समय में कणया था । 


१०, वेष्णवधर्म की स्वतंत्र परंपराएं 


अवतक जिन देष्णव-संप्रदायों की चर्चा होती आई है वे स्पष्ट-ल्पेण 
सगुणोपासक हे । मूति-पूजा में वे पूर्ण श्रद्धा और विश्वास रखते हे तथा 
भगवदगुणानुवाद की साधना किसी न किसी रूप में किया करते हैं। 
शास्त्रविहित नियमों तथा आचारों में उनकी आस्था सदा से रहती चली 
आई हूँ और इसदृष्टि से वे रूढ़ियों एवं परंपराओं के पोपक और प्रचारक 
भी कहे जा सकते हें। किंतु वैष्णवधर्म के अनुयायियों में ही कुछ ऐसे वर्गों 
का भी निर्माण हो गया हैं जिन्हें न्यूनाधिक स्वतंत्र कह सकते हे । उनमें 
से कुछ तो ऐसे है जो निर्ुणोपासना में विश्वास करते हैँ और जो सगुणो- 
पासना को उतना महत्त्व देना नहीं चाहते। ये लोग स्वभावतः वेदांत और 
विशेषकर अहतवाद के अनुयायी हैँ और ग्रंथों के अर्थ निर्गुणोपासनापरक 
लगाया करते हे। इनके अद्वेतवादी विश्वास ने ही इनमें सामाजिक रूढ़ियो 
के प्रति उपेक्षा का भाव भर दिया और साम्य की दृष्टि से युक्त भी कर दिया। 
इन वर्गवालों की एक प्रमुख विशेषता यह भी थी कि इनमें से कई एक नाथ - 
पंथ वा वौद्धवर्म तक से बहुत कुछ प्रभावित थे। इस कारण इनकी उपासना- 
पद्धत्ति के अंतर्गत कायासाधन, तांधरिक कार्यक्रम एवं शृन्यवाद के प्रभाव 
लक्षित होते हे । इन वर्गो की इस प्रकार कई भिन्न-भिन्न कोटियां हो सकती 
हूँ जिनमें से कुछ की चर्चा नीचे की जा रही हैं । 


महानुभाव-पंथ 
महानुभाव-पंथ वा मानभाव-पंथ की प्रथम विशेपता उसके द्वारा 
अपने विपय में कुछ प्रकट न करने में दीख पड़ती है। इसके अनुयायी अपने 
धर्मग्रंथों को अत्यंत गृप्त रखते रहे हे । कुछ ने अपने लिए सांकेतिक लिपि 
तक का प्रयोग किया है । यह लिपि शाखाभेद के अनुसार छत्बीस तक 


>>. २९१५ -- 


हि 


किसी शेम्वे ग्राम के निवासी थे। उनका जन्म सन्‌ १०४७ ई० में हुआ था 
और बे अपने हस्त-चातुर्य एवं वेशधारण के लिए प्रसिद्ध थे । एक बार उन्हें 
कृष्ण के भेपमें पाकर पैठन के राजा चंद्रसेत के मंत्री हेमाद्वि पंत ने उन्हें 
बंदी वना लिया और फिर उनका, उनके साथियों सहित, देश निवगला कर 
दिया, जिस कारण उस समय से वे लोग सिर मुंडाकर काले वस्त्रों में रहने 
लगे। परंतु इधर के विद्वानों ने यह अनुमान किया है कि इस पंथ के संस्थापक 
भड़ोच के राजा हरपालदेव थे जिनका नाम पीछे “'चक्रवर' पड़ गया | इस 
प्रकार यह पंथ सर्वप्रथम गुजरात में स्थापित हुआ था और महाराप्ट्र में 
पीछे प्रचलित हुआ । 

इस पंथ के उपास्यदेच श्रीकृष्ण हैं और इसमें गुरु दत्तात्रेय की भी 
उपासना चलती हैँ | इसके अनुयायी कृष्ण की रासलीलादि को अधिक 
महत्त्व देते हैँ और भजन करते हें। कितु मूत्तिपूजा को नहीं मानते । 
ये लोग हिंदुओं के वर्णभेद को मिटाकर सबके साथ मैत्री एवं समानता 
का भाव बरतना चाहते हें जिस कारण सवर्ण हिंदू इनसे घुणा किया करते 
हें। ये लोग तत्त्वज्ञान की दुष्टि से हँतवादी कहे जा सकते हैं । कितु ईश्वर 
को ये लोग निर्गुण एवं निराकार ही माना करते हैं। इनके आचार्य महंत कहे 
जाते हें जिनके आधीन अनेक मानभाव रहा करते हैं । महंत के समाधिस्थ 
होजाने पर उसके उत्तराधिकारी का निर्वाचन हुआ करता है जिसे शिष्य 
लोग अपने में से ही निर्वाचित कर लेते हैं । महंत के पास छत्र, चामर, 
पालकी, मुहर आदि सभी राजचिह्न रहा करते हें और वह गद्दी पर बैठा 
करता है । इसमें गृहस्थाश्रम एवं संन्यासाश्रम नामक दो, वर्ग होते हें जिनमें 
से दोनों के ही लोग मच, सांस एवं हिसादि से घुणा करते हूँ।इस पंथ के 
पास ग्रंथों की कमी नहीं है और इसका कुछ साहित्य मराठी भाषा के प्राचीन- 
तम साहित्य का अंग समझा जाता है । 


चारकरी-संप्रदाय 


महाराष्ट्र प्रांत में ही इस प्रकार का एक अन्य वर्ग वारकरी-संप्रदाय 
के नाम से प्रचलित, है जिसकी प्रमुख विश्येपता निर्गुणोपासना हैं और जिसके 


की संख्या में पाई गई हैं । इनके साप्रदायिक रहस्य को प्रकट करने का 
प्रयत्न सर्वप्रथम लोकमान्य तिलक ने केसरी' में प्रकाशित अपने कई लेखों 
द्वारा किया था जो उसके सन्‌ १८९९ ई० के कुछ अंकों में प्रकाशित हुए थे । 
उसके उपरांत इस कार्य को क्रमशः प्रसिद्ध इतिहासन्न रजवाड़े, महाराष्ट्र- 
सारस्वत' के रचयिता श्री भावे तथा 'महानु भावी मराठी वाडमरय' के लेखक 
श्री यश्ञवंत देशपाडे ने बहुत कुछ पूरा किया ।* इन विद्वानों के विविध 
प्रयत्नों का फल यह हुआ कि इस पंथ की बातें अब उतनी रहस्यमय नही 
रह गई और उनका बहुत-सा भेद प्रकट हो गया । इसके सिवाय इस पंथ 
के अनुयायियों में से भी कुछ लोगों ने अपने कठोर नियमों में शिथिलूता 
लाकर इस ओर उदारता प्रदर्शित करवा आरंभ कर दिया है, जिस कारण 
इस विषय की अनेक समस्याएं क्रमशः सुलभती जा रही हे । एकाध विद्वान्‌ 
इस समय इसके गंभीर अध्ययन में प्रवृत्त हें और निकट भविष्य में ही इस 
पर किसी प्रामाणिक ग्रंथ की रचना की जा सकती है । ऐसी दशा में संभव 
है इसके प्रति सर्वंसाधारण की वह दुर्भावना नही रह जायगी जिसे एकनाथ, 
तुकाराम जैसे प्रसिद्ध संतों तक ने प्रकट की थी और जिसके कारण महा- 
राप्ट्र की धामिक जनता इसके अनुयायियों का मुख तक नहीं देखा 
करती थी । 

इस पंथ के नाम भिन्न-भिन्न प्रातों में भिन्न-भिन्न पड गए हूँ । इसके 
कारण भी कभी-कभी कठिनाई पड़ जाती हैं। महाराष्ट्र में यह जिस 
प्रकार मानभावपंथ' कहलाता हैँ उसी प्रकार गुजरात में इसे अच्युतपथ' 
तथा पंजाब में 'जयक्ृष्णिपंथ' कहते हे । स्थानविशेष के कारण इसमें 
कही-कही कुछ अतर भी दीख पड़ता हैँ । इसका प्रचार उक्त प्रातों के 
मतिरिक्‍त उत्तरप्रदेश के कुछ भागों तथा काइ्मीर देश एवं काबुल तक 
में कुछ न कुछ पाया जाता है| इस पंथ की स्थापना के सवंध में जनश्रुति 
हैं कि इसके मूल-प्रवत्तक कोई क्ृप्णभट्ट जोशी थे । जो दक्षिण-भारत के 





'महदुस्तानी, भा० ८, आं० हे, पृ० २५३-४ ( हिंदुस्तानी एकेडेमो, 
प्रयाग ) 


किसी शेम्वे ग्राम के निवासी थे । उनका जन्म सन्‌ १०४७ ई० में हुआ था 
और वे अपने हस्त-चातुर्य एवं वेशधारण के लिए प्रसिद्ध थे । एक बार उन्हें 
कृष्ण के भेपमें पाकर पैठन के राजा चंद्रसेन के मंत्री हेमाद्रि पंत ने उन्हें 
बंदी बना लिया और फिर उनका, उनके साथियों सहित, देश निकाला कर 
दिया, जिस कारण उस समय से वे छोग सिर मुँड़ाकर काले वस्त्रों में रहने 
लगे। प्रंतु इधर के विद्वानों ने यह अनुमान किया हुं कि इस पंथ के संस्थापक 
भड़ोच के राजा हरपालदेव थे जिनका नाम पीछे 'चक्रवर' पड़ गया । इस 
प्रकार यह पंथ सर्वप्रथम गुजरात में स्थापित हुआ था और महाराष्ट्र में 
पीछे प्रचलित हुआ । 
इस पंथ के उपास्यदेव श्रीकृष्ण हे और इसमें गुर दत्तात्रेय की भी 
उपासना चलती हैं | इसके अनुयायी कृष्ण की रासलीलादि को अधिक 
महत्त्व देते हें और भ्रजन करते हें। कितु मृत्तिपूजा को नहीं मानते। 
ये लोग हिंदुओं के वर्णनेद को मिटाकर सबके साथ मैत्री एवं समानता 
का भाव वरतना चाहते हे जिस कारण सवर्ण हिंदू इससे घुण। किया करते 
है। ये छोग तत्वज्ञान की दृष्टि से द्वेतवादी कहे जा सकते हैं। कितु ईइवर 
को ये छोग निर्गुण एवं निराकार ही माना करते हे । इनके आचार्य महंत कहे 
जाते हें जिनके आधीन अनेक मानभाव रहा करते हैं। महंत के समाधिस्थ 
होजाने पर उसके उत्तराधिकारी का निर्वाचन हुआ करता है जिसे शिष्य 
लोग अपने में से ही निर्वाचित कर लेते हू । महंत के पास छत्न, चामर, 
पालकी, मुहर आदि सभी राजचिह्न रहा करते हे और वह गद्दी पर वेठा 
करता है । इसमें गृहस्थाश्नम एवं संन्यासाक्षम नामक दो.वर्ग होते हैँ जिनमें 
से दोनों के ही लोग मद्य, मांस एवं हिसादि से घृणा करते हें। इस पंथ के 
* पास ग्रंथों की कमी नहीं हैं और इसका कुछ साहित्य मराठी भाषा के प्राचीन- 
तम साहित्य का अंग समझा जाता है । 


चवारकरी-संगप्रदाय 


महाराष्ट्र प्रांत में ही इस प्रकार का एक अन्य वर्ग वारकरी-संप्रदाय 
के नाम से प्रचलित, है जिसकी प्रमुख विशेषता निर्गुणोपासना है और जिसके 
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प्रवर्तकों की विचारधारा नाथपंथ द्वारा बहुत कुछ प्रभावित हैं । इसके 
मूल-प्रवर्तक कोई पूंडरीक नामक महापुरुष थे। जिनके जीवनकाल वा 
जीवनवृत्त के विपय में प्राय: कुछ भी विदित नहीं है | सन्‌ १२४९ ई० के 
एक ताम्रलेख से इत्तना पता चलता है कि देवगिरि के यादव-वंशज कृष्ण के 
सेनापति ने वेलगाँव जिले के अंतर्गत स्थित पविन्न पौंडरीक क्षेत्र को दान में 
दिया था और इस क्षेत्र का भीमा नदी के तट पर बस जाना बतलाया 
जाता है जिस कारण वह वर्तमान पंढरपुर हो सकता है । 'पौंडरीक' शब्द, 
संभवत: पुंडरीक से ही बना हुआ है, इसलिए उक्त पुंडरीक नामक व्यक्ति 
का समय तेरहवीं शताब्दी (ईस्वी) के पूर्व का माना जा सकता है। पुंडरीक 
के विषय में एक कथा भी प्रसिद्ध है । कहते हैं कि पंढरपुर के आसपास 
पहले डिडीरबन नामक एक जंगल था जहां पर पूंडरीक रहा करते थे 
और वे बड़े मातृ-पितृभकत थे। एक बार द्वारकावासी कृष्ण से राधा के 
अधिक सम्मानित होने पर रुष्ट होकर, जब रुक्मिणी डिंडीरबन चली 
गई थीं तो कृष्ण ने उन्हें वहां जाकर मनाया था। पुंडरीक की पितृ- 
भक्ति का पता चलने पर कृष्ण उनके यहां भी पहुँचे थे और पूंडरीक ने उन्हें 
बेठने के लिए एक इंट दे दी थी । भक्‍तों का विश्वास है कि पंढरपुर के उपा- 
स्पदेव विदृठलनाथ ही वे कृष्ण थे जो अवतक अपनी प्रिया रुक्मिणी के साथ 
ईंट पर वहां खड़े हैँ । पंढरपुर पूडरीक के समय से ही एक पविन्न स्थान 
माना जाकर महाराष्ट्र का सर्वप्रवान तीर्थ हो गया । उसके मंदिर में 
वत्तेमान विदृठकनाथ की मूर्ति वहां के वारकरी वंष्णवों के उपास्यदेव का 
प्रतीक बन गई । 

“विटृठल' शब्द विष्णु का एक रूपांतर है और वारकरी' शब्द 'वारी' 
अर्थात्‌ परिक्रमा वा तीथंयात्रा से बना है । अतएवं वारकरी-संप्रदाय वालों ० 
की एक अन्य विशेषता यह भी समझी जाती हे कि वे साल में कम से कम 
दो बार उस पुण्यक्षेत्र की यात्रा नियमित रूप से किया करते हैं और विदृठल- 
नाथ के दर्शन भी करते है । इसके प्रमुख प्रचारकों में ज्ञानदेव (सन्‌ १२७१- 
'भांडारकर : विं० दो पूृ० १२४ 


२१९६ ६०) नामदेव (सन्‌ १२७०-१३५०ई०) एकनाथ (सन्‌ १५२८- 
५९९६०) तथा तुकाराम (सन्‌ १६०८-१६४१ई० ) प्रसिद्ध हें । ज्ञान- 
व के पिता भी विट्ठलनाथ के उपासक थे और ज्ञानदेव तथा उनके भाई- 
हन का जन्म उनके वैराग्य ग्रहण करने १र हुआ था। अपनी जातिवालों 
, इसी कारण, इन वालकों का पूर्ण तिर॒स्कार किया। अंत में ज्ञानदेव 
#ि विद्धत्ता, दृढ़ता एवं प्रसिद्धि ने उन्हें किसी प्रकार जातिश्रष्ट होने से 
बचाया और आंदोलनों में प्रमुख भाग लेने दिया। ज्ञानदेव ने श्रीमद्भग- 
वदगीता' पर “भावार्थदीपिका' नामक एक सुंदर टीका लिखी जो ज्ञाने- 
श्वरी' नाम से भी प्रसिद्ध है और जो संप्रदाय के मत को भी भाँति प्रकट 
करती है। नामदेव ज्ञानदेव के समकालीन थे और विसोवा खेचर नामक 
संत के शिष्य थे। वे जाति के छोपी थे। उनके पदों में उनके हृदय की 
शुद्धता, देन्य, आत्मसमर्पण एवं ईश्वरमक्ति के भाव पूर्णतय। लक्षित होते है। 
नामदेव ने भी अर्चन-पूजन के विधान को शुद्ध भक्ति के सामने तुच्छ माना 
हु और वे कीत्तंन को बहुत बड़ा महत्त्व देते हें। भक्तों के लिए वर्ण वा 
जाति का वे कोई मूल्य नहीं ठहराते । एकनाथ के प्रपितामह भानुदास 
विदृठलनाथ के परम भक्त थे। इन्होंने अपने स्थान पैठण से दोलताबाद 
जाकर जनादेन स्वामी को अपना गुरू बनाया था और भागवतपुराण 
पर एक टीका छिखी थी जो 'एकनाथी भागवत के नाम से प्रसिद्ध है और 
जो ज्ञानेश्वरी' की ही भाँति संप्रदाय के मत का प्रतिपादन करतो है। 
एकनाथ को ज्ञानदेव का अवतार माता जाता हूँ। उसी प्रकार, तुकाराम 
को भी नामदेव का अवतार समभा जाता है। तुकाराम का जन्म देह नामक 
आम में हुआ था और इनके सात पूर्वपुरुप तक विट्ठलनाथ के भक्त रह 
चुके थे। वे वैश्य थे। कितु धनोपाजन की चिता उन्होंने कभी नहीं की और 
आर्थिक कष्ठों को भेलते हुए सदा अपने अभुगों अर्थात्‌ पदों को गाते रहे । 
वे एकांतनिष्ठ भक्त थे। उनकी रचनाएं संप्रदाय की अनमोल वस्तु हैं। 
वारकरी-संप्रदाय ने भविति एवं ज्ञान का बहुत सुंदर सामंजस्य 
प्रतिधादित किया है जिस कारण स्वभावतः दवेतभाव-मूलक भक्ति इसके 
अनुयागियों के यहां पूर्ण अद्वतवाद का समर्थन करती हुई प्रतीत होती है। 
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ज्ञानदेव ने इस वात को समभाने के लिए अपने 'अमृतानुभव' ग्रंथ में एक वहुत 
उपयुक्त दृष्टांत दिया हैँ और कहा है, “यदि एक ही पर्वत को काट कर 
उसकी गुफा के भीतर देवता, देवालय तथा भक्‍त-परिवार का निर्माण एक 
साथ किया जा सकता है तो अद्वेतभाव के साथ भक्ति क्‍यों नही सभव है ? 
वे अपनी ज्ञानेश्वरी” में यह भी कहते हे कि “अद्ेत भाव के साथ भक्ति का 
होना व्यक्तिगत अनूभव की वात है । यह शब्दों द्वारा कमी समभाई नहीं 
जा सकती |” तथा “साढ़े पद्रह के सोने मे अर्थात्‌ उत्तम स्वर्ण में उत्तम स्वर्ण 
के मिलने से ही वह उत्तम स्वर्ण होता है, इसी प्रकार, मद्भक्ति भी मद्गृप 
होने पर ही हो सकती है। देखो यदि गंगा समुद्र से भिन्न होती तो वह उसमें 
किस प्रकार मिल पाती ? ” इत्यादि। भक्ति को इन लोगों ने मूल तथा 
ज्ञान को फल माना है और कहा है कि दोनों के रहते पत्तन संभव नही । 
यह संप्रदाय कृष्णमवित-मूछक होने पर भी शिव का विरोधी नही है और 
अपनी योगसाधना मे थिव को ही प्रधानता देता है । इसके भीतर चैतन्य- 
संप्रदाय, स्वरूप-सप्रदाय, आनद-सप्रदाय और प्रकाश-संप्रदाय नामक चार 
उपसंप्रदाय भी हो गए हें ! 


हरिदासी-संप्रदाय 

वारकरियों के ही प्रदेश में, कितु उनसे अधिकतर उत्तर की ओर हरि- 
दासों का भी एक संप्रदाय प्रचलित है जिन्हें कभी-कभी उसके अनुसार 
दासकूद! भी कहा करते हे । हरिदासो वा दासकूटों का मूल दाशनिक 
देव देखल परिवार। कीजे कोकनि डॉगरु। 

तेसा भकतीचा वेव्हाद । कां न छ्वावा ? ॥४१॥ अमृतानुभव' । 
'अद्वेती भक्ति आहे। हैं अनुभवाचि जोगे। नद्ठे बोला ऐसें॥ 

ज्ञानेश्वरीर, अ० १८, ओवी ११५१ 
साडे पंवरेंसों मिसला वे। ते साडे पंचरेंचि हो आवें। 

तेवि मरी जालिया संभवे। भक्ति माजी॥५६७॥ 

हागा सिधूसि आनो होतो। तरी गंगा फैसेनि मिलतो। 

म्हणोनि मो न होतां भक्‍्ती | अन्चय आहे ? ॥५६८॥ वही, अ० १५ 
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संबंध मध्वाचार्य के द्वैत॒वाद से है। परंतु ये भी विदृठल के ही अनुयायी 
हैँ और साथ ही तिरूपति के वेंकटेश एवं उड़॒पी के कृष्ण के भी उपासक 
हैं । इनके अनुसार पांडरंग का अर्थ (पांडु पांडब तथा रंग कृष्ण 
के आधार पर) पांडवों का समर्थक श्रीक्षण्ण हैं । इतमें से सर्वप्राचीन हरि- 
दास नरहरितीयथं माने जाते हें जिनकी मृत्यु सन्‌ १३३१ ई० अर्थात्‌ संबत्‌ 
१३८८ में हुई. थी । उनके उपरांत प्रसिद्ध हरिदासों में पुरंदरदास 
(सं०१५४१-१६२१), विजयदास (सं० १७४४-१८१२) तथा जगन्नाथ- 
दास (सं० १७८४-१८६६) के नाम लिए जाते हें। हरिदासों की भी 
'एक विशेषता उनकी शिव के प्रति इष्टदेव के ही समान भ्रावना रखने 
में लक्षित होती हैं। डा० हेरास जैसे कतिपय विद्वानों का अनुमान है कि 
इस प्रकार के मत का मूल-स्रोत उन भक्तों के उस प्राचीन द्राविड़ संस्कृति 
द्वारा प्रभावित होने में पाया जा सकता है जिसके प्रमाण मोहेन-जो-दड़ो तथा . 
हड़पा आदि को खुदाइयों में मिले हें।' हरिदासों के यहां सदाचारशास्त्र 
का बहुत बड़ा महत्त्व हैं । ये छोग वाह पूजन-विधानों से बहुत कुछ उदा- 
सीन रहा करते हैं और इनका अधिक भुकाव निवृत्तिमार्ग की ओर देखा 
जाता है। इनका कहना हूँ कि आध्यात्मिक जीवन केवल इने-गिने व्यक्तियों 
'के ही लिए अनुकूल नहीं; उसके अधिकारी जनसाधारण भी समझे जा 
सकते हैं ।' जान पड़ता है कि इस कर्नाटकी वेष्णव-संप्रदाय पर उस 
प्रांत के प्रसिद्ध वीर शव-संप्रदाय का भी प्रभाव कम नहीं है और इस वात 
को हम लोग दोनों के अनुयायियों के अनेक सामाजिक नियमों में भी देख 
सकते हैँ । 


कवीरादि की संत-परंपरा 


ज्ञानदेव अथवा ज्ञानंश्वर आदि को संत कहने की प्रथा हैँ । इसी 
अकार उत्तरी भारत के कवीरादि भी संत ही कहलाते हें । कवीर साहब 





“दि मिस्टिक ठोचिग्स अब दि हरिदासाज्ञ अब कर्नाठक', भमिका, प्‌० ४१ 
“त्रिवेणी', भा० ९, सं० १०, पृ० ४६ 
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(मृ० सन्‌ १४४८ ई० ) के विपय में कहा जाता हैँ कि वे स्वामी रामानंद के 
शिष्य थे जिनका 'रामावत संप्रदाय' प्रसिद्ध है । परंतु वे वस्तुतः विचार- 
स्वातंत्र्य के पोषक थे और किसी प्रकार के भी सांप्रदायिक बंधन में 
आना उनके लिए असंभव-सा था। वे एक साधारण जुलाहे के घर उत्पन्न 
हुए थे और उन्हें कोई नियमित शिक्षा भी नहीं मिली थी। किंतु सत्संग 
एवं स्वतंत्र चितन के द्वारा उन्होंने गंभीर ज्ञानार्जन कर लिया और बहु- 
श्रुत भी हो गए। कवीर साहव ने अपने उपदेश पदों एवं साखियों द्वारा 
दिए थे और कुछ रमेनियां भी लिखी थीं जिन सभी का प्रकाशन विविध 
संग्रहों में पाया जाता है । उन्होंने अपने सिद्धांतों का निरूपण किसी सुन्य- 
वस्थित ढंग से नही किया और न इसके लिए किसी ग्रंथ की रचना की । 
अतएव उनके मत का सारांश उनकी उक्त फुटकर रचनाओं के आधार पर 
ही दिया जा सकता हूँ । वे परमात्मा को सत्-स्वरूप मानते हैं जिसे 'राम' 
अथवा साहब' जैसे नामों द/रा अभिहित करते हें और उसे 'अग्म' एवं 
'अकंथ' होने पर भी, व्यक्तित्व प्रदान करते जान पड़ते हैं । वे उसे निर्मूण 
तथा सगृण दोनों से भी परे बतलाते हैँ और उसके किसी अवतार का होना 
नहीं स्वीकार करते । उनका मूर्तिपुजा अथवा अर्चन-प्रणाली के साथ 
भी प्रवक विरोब है । वें कीर्तन को भी महत्त्व नहीं देते । वे एक सच्चे 
वैष्णव को आदर्श व्यक्ति के रूप में स्वीकार करते हे, कितु उनका वेप्णब- 
धर्म हिंदुधर्म के अन्य अंगों वा इस्छामबर्म का भी विरोधी नहीं। उनके 
लिए सभी धर्म एक समान हैं और सभी का तब तक महत्त्व है जब तक वे 
सत्य के शाश्वत नियमों का अनुसरण करते हैँ । वे आइंवर, कर्मकांड, हिसा, 
असत्य, असंयत जीवन, भेपादि की तीब्र निंदा करते हे । नामस्मरण उनके 
लिए भक्ति का सर्वोच्च साधन है उनके मत के अंतर्गत बौद्ध एवं जैनधर्म 
के अनेक व्यापक नियम तथा नाथपंथ की साथनाएं भी स्वीका” कर ली 
गई है 

कवीर साहिब ने किसी संप्रदाय की स्थापना नहीं की, कितु उन्हींके 
समान उपदेश देनवाले अन्य संतों ने अपने-अपने ढंग से भिन्न-भिन्न पंथ 
प्रवर्तित किए । दस प्रकार संतन्‍परंपरा की एक वृथकू विचारबारा ही 
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चल पड़ी । तदनुसार गुर नानकदेव (मू० सन्‌ १५३९ ई०) का नानक- 
पंथ पंजाब प्रांत में स्थापित हुआ। दादुदयार (मृ० सन्‌ १६०३) 
का दादुपंथ राजस्थान में चल पड़ा । मलूकदास (मृ० सन्‌ १६८२) का 
मलक-पंथ पूर्वी उत्तरप्रदेश में चल निकझा । धरणीदास का बरनीइवरी- 
संप्रदाय बिहार प्रांत में वर गया । चरणदास (मु० सन्‌ १७८२ ई०) का 
चरणदासी संप्रदाय दिल्‍ली में चलने लगा और इन सबके अनुकरण में अन्य 
ऐसे अनेक वर्गों की भी रचना हुई जो सभी मिलकर एक भिन्न संत-संप्रदाय 
से ही जान पड़ने लगे। आगे आनेवाले इसके उपसंप्रदायों ने अपने को वेष्णव 
नहीं वतलाया और न वैप्णवधर्म के सभी सिद्धांतों को कभी स्वीकार किया। 
परंतु कबीर साहव द्वारा प्रचलित किए गए मत के साथ न्यूनाधिक साम्य 
होने के कारण वे सदा वेप्णवों की ही श्षेणी में गिने गए, उनका परमात्मा'के 
लिए प्रधानतः “राम” नाम को स्वीकार करना, अहिंसा एवं संयत जीवन को 
महत्त्व देना तथा एकांतिक भक्ति को ही मोक्ष का सर्वश्रेष्ठ साधन मानकर 
नामस्मरण में सदा प्रवृत्त रहा करना ऐसी बातें थीं जो अन्य वैष्णवों के भी 
अनुकूल थीं। संतों के अनेक पंथों वा संप्रदायों ने वैष्णवों के भेपादि को 
भी स्वीकार कर लिया था। उन्होंने वेष्णवों की मूर्तिपुजा एवं कीर्तन और 
अवतारवाद को पूर्वप्रचलित रूपों में कभी नहीं माना और सदा निर्गण तत्व 
! दुह्मई देते रह गए । 


उड़ीसा के वेष्णब-कवि 

उड़ोसा प्रांत के वैष्णवधर्म की सर्वप्रथम विशेषता उसके द्वारा जगन्नाथ 
को उपासना का प्रधान केंद्र मानने में है | पुरी के जगन्नाथ वा पुरुषोत्तम 
उस प्रांत के सर्वप्रसिद्ध उपास्यदेव हूँ और वे वस्तुतः विष्णु भगवान के ही 
प्रतीक हैं। परंतु उनकी मूर्ति के प्राचीन इतिहास से पत्ता चलता है कि उतकी 
पूजनपद्धति पर वौद्ध, शव तथा तांत्रिक प्रणालियों का प्रभाव भी कम नहीं 
हैं) नानोघाट के शिलालेख (ईसा के पूर्व प्रथम शताब्दी) से प्रकट है कि 
उस समय तक वेप्णवधर्म उड़ीसा में पहुँच गया था। जगन्नाथ को लोग 
सर्वृ॑सम्मति से कृष्ण-बासुदेव का प्रतीक मानते हैं और वलूराम तथा सुभद्रा 
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उनके भाई-बहन हैं । ईसा की पाँचवीं शताब्दी में वेष्णबधर्म उड़ीसा प्रांत 
में भी वड़ी घूमवाम के साथ प्रचलित था और यह अनुमान कर छेना अवनु- 
चित नहीं कहा जा सकता कि संकर्षण और वासुदेव वहां पर क्रमशः बल- 
राम और जगन्नाथ होगए और श्रीकृष्ण की बहन सुभद्रा उनकी शव्वित के 
रूप में उन दोनों के साथ सम्मिलित करली गई । सुभद्रा की एक विशेषता 
यह भी कही जाती है कि पुराणों के अंतर्गत कहीं-कहीं पर वे भगवान्‌ की 
स्त्री एवं भगिनी दोनों के ही रूपों में स्वीकार की गई हैं ।' जगन्नाथ की 
प्रतिष्ठा फिर गुप्त नरेशों के अनंतर भी प्रायः उसी प्रकार बनी रही और 
अन्य वंशों के राजाओं ने भी उन्हें महत्व दिया । 

बौद्धवर्म का प्रचार, उड़ीसा प्रांत में, संभवत: अशोक के समय से 
ही होने छगा था | परंतु उसका विशेष प्रभाव उस समय तक नहीं पड़ा 
जब तक वहां पर नागांतक दर्शन के रूप में नागाज न के माध्यमिक शूत्यवाद 
का प्रवेश नहीं हुआ । फिर तो ईसा को आठवीं शताब्दी में यह धर्म दक्षिणी 
उड़ीसा के वौद्ध-नरेशों की छत्रछाया में पुर्णकूप से प्रचलित हो गया । इस 
प्रकार इन बातों के आधार पर कुछ विद्वानों ने यह भी कल्पना कर डाली 
हैं कि जगन्नाथ की दासुमूति के भोतर गौतम बुद्ध का कुछ अस्थि अवशेप 
सुरक्षित है और घर्म-संप्रदाय की रचनाओं द्वारा इस धारणा को कुछ आधार 
भी मिल गया हैँ । इस बौद्ध-संप्रदाय की पुस्तक 'वर्मपृजाविधान' में स्पष्ट 
कहा गया मिलता हैँ “हे भगवन्‌, समुद्रतीर पर आप बुद्ध के रूप में 
कृपाल दीखते हैं ।” इसी प्रकार शैवधर्म का प्रवेश भी इस प्रांत में ईसा की 
सातवीं शताब्दी तक हो गया था और गैंगावंशी नरेशों ने इसे उस समय महत्त्व 
दिया था । फिर स्वामी शंकराचार्य के यहां नवीं शताब्दी में आने पर उसे 
और भी बल प्राप्त हो गया और भुवनेश्वर में लिगराज की स्थापना हुई । 





'तत्य झक्ति स्थरुपेय॑ नगिनी स्त्री प्रवत्तिका । स्केदपुराण, उत्कल- 
पेड, २९१७ 
'जलूबिर तीर क््यान बीद्ध रूपे भगवान हण्या तुमि रुपावलोकन । प्रभात 

मुफजी : नि० ब० ओ०' के पृ० २० पर उद्धुत । 
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फिर भी ईसा की ११वीं शताब्दी के समय तक वेष्णवधर्म इन दोनों धर्मो 
से अधिक प्रवल हो उठा और इन्हे अपने में मग्त करने रूगा | उत्ती शताब्दी 
में जगन्नाथ का विशाल मदिर भी निरमित हुआ और फिर १२ वीं शताब्दी 
से रामानुजाचार्य आदि की वहां की यात्रा आरंभ हो गई | जमन्नाथ कौ 
मूर्ति उस समय से केवल वैप्णवों के ही आराध्यदेव का प्रतोक-हप समझी 
जाने लगी । 

ईसा की पंद्रहवीं शताब्दी तक उड़ीसा प्रांत में विष्णु के भिन्न-भिन्न 
अवतारों की पूजा आरंभ हो गई और उनके मंदिर भी वन गए । कितु 
शवधर्म एवं वौद्धवर्म के प्रभाव भी किसी न किसी रूप में वर्तमान रहे 
जिनसे वैष्णवधर्म क्रमशः कुछ रूपांतरित होता रहा। तदनुसार हम देखते 
हैं कि उसकाल के प्रसिद्ध उड़िया वैष्णव-कवियों पर भी वातावरण का 
प्रभाव स्पप्ट लक्षित होने लगा और अपनी भिन्न-भिन्न रचनाओं के अंतर्गत 
वे कुछ ऐसे भाव भी मरने लगे जो वेष्णवर्धर्म के ठीक अनुकूल नहीं थे । 
पंद्रहवीं शताब्दी में ही उत्पन्न प्रसिद्ध पंचसखा' कहे जाने वाले ऐसे कवियों 
की पंक्तियों में हमें यह वात प्रचुर मात्रा में दीख पड़ती है। ये 
'पंचसस्या' कवि क्रमशः वलरामदास (ज० १४७३ ई०), अनंत (ज० 
१४७५ ई० ), यशोवंत एवं जगन्नाथ (ज० १४७७ ई०) तथा अच्यु- 
ताबंद (ज० १४८९ ई०) थे जिन्हें, एक ही विचारवारा के पाँच 
भिन्न-भिन्न प्रवाह अथवा एक ही ज्वलंत दीपशिखा के भिन्न-भिन्नरूप होने 
के कारण, कभी-कभी 'पंचशाखा' अथवा 'पंचशिखा' भी कहा जाता है ।' 
वे पाँचों ही योगी एवं तत्तवद्र प्टा भी कहे जाते हैं । भक्तों की धारणा के 
अनुसार उन पाँचों ने क्रमशः चारों युगों में इसी प्रकार जन्म लिया था जिसका 
उल्लेख कहीं-कहीं उनकी रचनाओं में भी मिलता है । 

'पंचसखा' कवि वेष्णवर्म के अनुयायी थे और उनकी कविताओं में 
भी उसके भक्तिभाव का ही उद्‌गार प्रकट किया गया है तथा बैष्णव-साहित्य 





१ तअच्त्तरंजनदास न पंचसखा' कप 
चित्तरंजनदास : 'उड़िया साहित्य में ', दें० जनवाणी' 
पत्रिका, अप्रैल १९५० 
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के मर्मज्ों ने उन्हें महाप्रभु चैतन्य का अनुगामी तक मानता है । परंतु इन 
कवियों का वैष्णवधर्म उसी रूप का नहीं प्रतीत होता जो नरसी, सूर, मीरां, 
तुकाराम वा तुलसी की रचनाओं में प्रतिविवित है । इसके मूलखोत में 
एक ऐसी प्रेरणा भी काम करती हुई लक्षित होती है जो वस्तुतः बौद्धों के 
महायान-संप्रदाय द्वारा अनुप्राणित है और जो इसी कारण उड़ीसा के 
पुरवप्रचलित वेष्णवधर्म के स्वरूप का पूरा परिचय भी दिला देती है । इन 
'पंचसखा' कवियों के पहले का रचा गया जो उड़िया वैष्णव-साहित्य मिलता 
हैं उसमें भी यह विशेषता दीख पड़ती हैँ । कितु इनमें आकर वह कहीं अधिक 
स्पप्ट एवं विवृत हो जाती हैं और उसके विपय में किसी को कोई संदेह 
नहीं रह जाता | बलरामदास ने अपनी 'जगमोहन रामायण में तथा जग- 
ज्ञाथदास ने भागवत' तक में यत्र-तत्र ऐसी बातें कह डाली हे जो मूल- 
कथाओं के अनुरूप नहीं और अच्चुतानद ने तो शून्यसंहिता' की रचना 
द्वारा शून्यवाद का प्रतिपादन करने तक का प्रयत्न किया है । ये कृवि, अपने 
समय में प्रचलित तथा वैष्णव्र्म के सिद्धांतों के साथ पूर्णतः मिश्रित हो गए 
और विचारों को विलूग करने में स्वभावत: असमर्थ से जान पड़ते हैं । ये 
न तो शुष्क दार्शनिक है. औरन ऐसे चितनशील व्यक्त ही हें जिन्हें 
तीरक्षीर-विवेक किए बिना अपना काम नहीं चलता । 

इन कवियों की रचनाओं में प्रकट किए गए प्रमुख विचारों का संक्षिप्त 
परिचय इस प्रकार दिया जा सकता हे---/परमतत््व का वास्तविक रूप 
सून्य-पुरुण' का हे जिसे अलेख पुरुष' भी कहा जाता है। उसका कोई 
रूपरेस नहीं, कितु उसे व्यक्तित्व दे सकते है । उस निराकार महाविप्णु' 
ने ही संपूर्ण विद की रचना की हू। और विराट पुरुष के रूप में यह शून्य 
पुदप का ज्योतिस्वरूप है। वही थआदिद्रद्या भी है जो विदुश्नह्म के रूप में 
भोतिक स्वम्प ग्रहण करता है और आदिश्वक्तत के द्वारा सुप्टि का निर्माण 
किया करता है। विदुत्रह्म' से नि:मृत बिंदु दो रूपों में दीख पढ़ता है जो 
सा एवं मा अक्षरों में निहित है औौर जो ऋमण: राघा एवं कृष्ण के रूपों 
में मरिणत होकर नित्वलोला में छीन रहा करते हें तथा जिनकी सखियों 
फे प्रतीक-म्बन्प बत्तीस अद्लर वर्त्तमान हे। एन कवियों ने अपनी रचनाओं 
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में जो पिड में है सो ब््यांड में है' के सिद्धांत को भी स्वीकार किया है और 
कुंडलिती योग का वर्णन किया है । फिर भी, जैस। डा० प्रभात मुखर्जी ने 
कहा है, “उड़ीसा के मध्यकाछोन वैष्णवधर्मः ने नाथपंथ एवं बीद्धधर्म 
को विचारधाराओं को स्वेच्छापूर्वक अपना लिया था, कितु उनके साथ 
उसने एकरूपता वा अभिन्नता कभी ग्रहण वहीं की ।/ उस समय के 
वेंप्णवधर्म ने वौद्धों के पिंड-ब्रह्मांड (अथवा सहजिया बवौद्ों के देहवाद ) 
को अपनाया, उनके सृप्टिरचना-सिद्धांत को स्वीकार किया, निर्वाण को' 

महत्त्व दिया तथा जमन्नाथ को, भगवान्‌ के वुद्धरूप वा वोद्धावतार की 
भाँति मानकर उनकी आरावबना की । उसके अनुयायियों ने शूल्यवाद को 
बहुत बड़ा महत्व दिया और योगसाघना का भी प्रचार किया | 
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११, वदशा में वष्णवधर्म 

परिचिम एवं उत्तर-मारत में उदय लेकर वेष्णवधर्म दक्षिण-भारत की 

ओर गया और पूर्व तथा उत्तरपुर्वे तक भी क्रमशः फँछा । फिर तो देश के 
एक भाग के प्रचारक इसके दूसरे भागों में भी पहुँचने छगे और विचारों 
का पारस्परिक आदान-प्रदान होने रूमा । इसके भिन्न-भिन्न संप्रदायों ने 
इसके प्रचारार्थ न केवछ अपने प्रवत्तेन-क्षेत्रों तक आंदोलन किया, अपितु 
उन्होंने अपने उपदेशकों द्वारा इसे अन्य स्थानों तक भी पहुँचाया | इस 
प्रकार यह धर्म प्रायः सारे भारत में व्याप्त हो चला। देश के जितसे प्रमुख 
नगर तथा घामिक क्षेत्र थे वहां इन सभी ने अपने-अपने प्रयत्न किए, जिस 
कारण एक ही स्थान पर बहुधा एक से अधिक संप्रदायों के मठादि स्थापित 
हो गए और कभी-कभी उनमें आपस की होड़ तक चलने ऊूगी । इसके 
सिवाय अपने-अपने संप्रदायों को अधिक आकर्षक एवं लोकप्रिय बनाने के 
लिए उन्हें कतिपय स्थानीय विद्येपतताओं को भी अपनाना पड़ा और इस धर्म 
के बाहवरूप में जनेदा अनावश्यक बातों का भी समावेश हो गया । जन- 
समाज के एक विद्याल भाग में प्रवेधभ पाकर यह, क्रमशः एक प्रकार की 
संस्कृति का रुप ब्रहग करने छगा और इसकी अनेक बातें किमी साप्रदायिक 
मनोवृत्ति से रहित व्यतिति पर भो बुछ न कुछ प्रभाव ठालने छगी। फदत: 
दस धर्म का प्रचार घीरे-धीरे उन सुदूर देशो तक में भी हो गया जहा पर 
इसके किसी सुमंगठित प्रयारक-दल की कदायित कनी पहुंच भी न हुई होगी । 
इस जवितयरक अर्म का भारत सें विशेष प्रचार देखकर तथा छुछ 
सम्प # ठाघार पर ऊसियय विद्वानों ने अनुमान हिया है कि यह मूलतः 
नयाइमर्म की दस | जोर इसका एक मभह्च्वपुर्ण जग उतते मत के 
लाई पद ही निमिल हुआ है । एुह बोस्पीब टैसाई छेसक ने बनखाया टे 
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कि इस धर्म के उपास्यदेव कृष्ण का नाम तक ईसा मसीह के नाम 'क्राइस्ट' 
का एक रूपांतर मात्र है। इसी प्रकार सर विलियम जोन्स नामक प्रसिद्ध 
विद्वात्‌ ने भी कहा था कि ईसाईधर्म के बहुत से गौण एवं कल्पित उपदेश 
किसी समय भारत में छाए गए थे जिन्हें श्रवण कर यहां के हिंदुओं ने उन्हें 
क्षेशव'-संबंधी कृत्रिम कहानियों में सम्मिलित कर लिया था । जर्मन 
विद्वान्‌ डा० वेबर की भी धारणा है कि कृष्ण को ईइ्वरत्व प्रदान करने तथा 
उनके जन्मदिवस के उपलक्ष्य में उत्सव मनाने की प्रचलित परंपरा ईसाई- 
धर्म के अनुकरण में ही हुई है और ये सभी वातें बहुत पीछे कल्पित की गई 
हैं। महाभारत में आई हुई श्वेतद्वीप की चर्चा तथा नारायण द्वारा नारद के 
प्रति किए गए वहां के उपदेशों को उन्होंने इसके समर्थन में दिया है । श्वेत - 
द्वीप, उनके अनुसार, इवेतांगों अर्थात्‌ योरप निवासियों का ही देश कह 
जा सकता हैँ क्योंकि द्वीप शब्द का प्रयोग, यहां पर, भारतीयों की दृष्टि से 
योरप देश के समुद्र पार स्थित होने के कारण ही किया गया है। 

परंतु वैष्णवधर्म के इतिहास पर विचार कर लेने से उक्त धारणाएं 
केवल अ्रमात्मक और निराधार सिद्ध होंगी । डा० वेबर का यह कहना 
है कि कृष्ण पहले एक महान्‌ पुरुप मात्र थे और उन्हें ईश्वर के रूप में 
ईंस। के अनंतर स्वीकार किया गया इस प्रत्यक्ष प्रमाण के ऊपर केवल पर्दा 
डालता हुआ प्रतीत होता हैँ कि ईसा के पूर्व दूसरी शताब्दी के वेसनगर 
शिलालेख में कृष्ण को स्पष्ट रूप में देवदेव' कहा गया है और उनके अनु- 
यायी हेलियोदोरस की उपाधि भागवत की दी गई है ।' हेलियोदोरस ग्रीक 
राजा ऐंतियाल्किस का राजदूत वनकर भारत में आया था और वेष्णव 
हो गया था। इस प्रकार न केवल कृष्ण को देवत्व प्राप्त होता है अपितु 
भागवतधम का ईसू स्थीस्ट_से कम से कम दो शताब्दी पहले प्रचारित रहना 
भी सिद्ध हो जाता है । घसुंडी का शिलालेख तथा पतंजलि का 'महाभाष्य, 
भी इस वात का ही समर्थन करते हैं और 'वासुदेव” के. 'विष्ण' का स्थान 
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लूगभगू एक शताब्दी और भी खींच ले जाता हैँ। किसी महापुरुप को 
क्रमसः देवत्व वा ईश्वरत्व का मिल जाना भी असंभव नहीं है । यह वात भी 
गंसमबुद्ध के जीवन से सिद्ध है। महाभारत में जाया हुआ स्वेतद्वीप संबंधी 
प्रमंग भी योरप की ओर संकेत नहीं करता । इस प्रकार का द्वीप, संभवतः 
बैना ही पीराणिक है जैसा दक्षीरसायर' कहा जा सकता है और उसमें दिए 
गए उपदेश भी स्वयं नारायण के हें, सर्वसाथारण के नहीं । श्वेतद्वीप' के 
नियास्तिियों का सो विवरण “'महाभारत' में उपलब्ध है उससे पता चलता 
है ४ “उनके सिर छत्रों की भांति हँ, उनके दातों की संख्या ६८ है जिनमें 
६० बड़े और ८ छोटे-छोटे हें और उनकी अनेक जीमें हैँ जिनसे वे सूर्य को 
चाटते हुए से प्रतीत होते है ।/” हम नही समझते कि कोई भी योरप निवासी 
अपना वा अपने पूर्वपुरुषों का ऐसा परिचय स्वीकार करेगा । 

अतएव संभव है कि उचत प्रकार की अनेक समानताओं का आधार 
वैप्णवधर्म द्वारा ही ईसाईधर्म का प्रभावित होता हो । भारत में ईसाईवर्म- 
का सर्वप्रथम प्रवेश सेंट टामस के आने के साथ ईसा की प्रथम शताब्दी में 
होता हैँ । दणपि उसे प्रसिद्ध इतिहासज्ञ विंसेंट स्मिय कपोऊकाल्पित'-सा 
ही मानते हें और इस प्रकार की घटना का तीसरी शताब्दी से पहले ले 
जाना नहीं चाहते ।' गोपालकृष्ण की गाया अथवा वालकृष्ण की पूजा के 
भारत में प्रवेश पाने के संबंध में यदि यह अनुमान किया जाय कि बह पश्चिमी 
भारत से कही से आकर बसनेवाली आभीर जाति की देन हैं और वह जाति 
संनवतः योरप छी ओर से ही आर्ड हो तथा अपने साथ इन बातों को ईसा- 
शयों के यहां से छा्तर उसने प्रचार किया हो तो वह भी निराघार ही हैं । 
कम से कम उस गाति का दसे ईसाटयों से प्राप्त करता इसलिए असिद्ध कहा 
सा सहता है कि आनीर साति टेसया फी प्रथम शताब्दी तक भारत में वस चुकी 
थी | और यदि तामिल-परंपरा में विश्वास क्रिया जाय तो वह ईसा से 
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श्री अय्यर ने वहा पर यह भी बतलाया है कि उक्त रिवेलेशन' का 
रचयिता जान उस धर्मोपदेशक जान से अभिन्न हैं जो ईसा के साथ अंतिम 
भोज के अवसर पर विद्यमान था और जिसने, पालिक्रेटिस के अनुसार 
'पेटालोन' धारण किया था। यह पेटालोन', वास्तव में, तामिल भाषा के 
पलालम्‌' बन्द का रूपातर जान पड़ता है जिसका अर्थ 'ललाट पर धारण 
किया गया चिह्न है । अनुमान होता हूँ कि जिस 'नाम' के, भक्तों के लछाटों 
पर धारण करने की चर्चा रेवेलेशन' के उपर्युक्त अंश में की गई है 
बह यही है । इसके सिवाय पुरातत्त्वविदों ने कुछ दिन हुए एक चित्र 
सोदइकर निकाला है जो ईसा की दूसरी शताब्दी में निमित किया गया 
कहां जाता है और जो रोम के पोधों के 'प्राचीनवस्तु संग्रहालय' में सुरक्षित 
हैं । उस चित्र में (अंतिम भोज' का ही दृश्य अंकित किया गया है जिसमें 
धर्मोपदेशक जन उसा के निकट बैठे हुए हे और उनके छलाठट पर 'पेटालोन' 
चिह्न वर्तमान है । उस चित्त में वैप्णवों के तितकवालों बोच की लकीर 
सही है जिसे 'ऊरब्बंयुड!ं कहा जाता हैँ। इसी प्रकार का एक अन्य चित्र 
भी मिलता है और इन दोनों चित्रों की प्रकाशित प्रतिकृतियों के पतों का 
परिचय भी श्री अय्यर ने दिया हैँ । उनका यह भो कहना है कि दिद्गुइ 
नामक एक फ्रेंच सोजी के कवनानुसार “दान वाछे उपर्युक्त चित्त को 
ईसाई छोग आनने द्वारों पर भी अंकित किया करते थे जो प्रथा यहां के वैप्णब- 
भततों के यहा भी प्रचछित हैं । अतएवं, इन प्रमाणों के आधार पर श्री 
अय्पर इस परिणाम तक पहुंचे हैं कि “प्रश्न यद्ा पर केवल उतना ही नहीं है 
कि टसाईसर्म ने वेष्णवधर्म को प्रभावित क्रिया अथवा वण्णबंधर्म ने द्वी 
व्याइसर्म पर अपना प्रभाव ठाला, ईसार्थबर्म स्वयं एक हिंदू संप्रदाय ईँ 
नोट धर्मोपदेशक जान बेप्यव था 7 थे उसके पहल बट भो लिये चुके 
46 फिठसतीन को भारतोंयो ने द्वी बसाया, ईसा सामिलदेशीय थे और 
मो मन सामिलों का ही मत था । 


एम्‌० एुमू० रामाह््वामों अय्यद: एपरासल प्रांस बंप्णब नामम्‌', 
छोडरा, इठाह़ाबार, ३-२-४१ 
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श्री अय्यर का उपर्युक्त मत आज तक की स्वीकृत घारणाओं के 
चहुत-कुछ विरुद्ध जाता हूँ और निःसंदेह सासहपूर्ण हें। फिर भी इसके 
द्वारा इस अनुमान को पुष्टि अवश्य मिलती हैँ कि यदि ईसाईधर्म एवं वैष्णव- 
धर्म के बीच एक से दसरे के प्रभावित होने की वात पर विचार किया जाय 
तो अधिक यक्तिसंगत कथन यही हो सकता है कि सर्वप्रथम वेष्णवर्धर्म 
प्रभाव ईसाईंधर्म पर पड़ा होगा तथा ऐसी घटना के कुछ पहले से 
ही वेष्णवधर्म का प्रचार भी पश्चिमी देशों में होता रहा होगा। उबर के 
आधुनिक विद्वानों की यह धारणा कि वैप्णवधर्म, संभवतः ईसाईबवर्म के ही 
आदर्श पर प्रचलित हुआ था, नितांत निर्मूछ हैं। उनके कथन में केवल इतना 
ही तथ्य हो सकता है कि ईसाईवर्म के यहां प्रचलित हो चुकने पर उसकी 
एकाव वातों का किसी प्रकार वैष्णवर्धर्म पर प्रभाव पड़ जाना भी असंभव 
नहीं कहा जा सकता। ईसा के जन्म के पहले से बेप्णवर्धर्म का प्रचार 
विदेशों में होने लगा था और वह अधिकतर कृष्णभक्ति-विपयक था। 
रामभवित अथवा रामकथा का प्रचार अनुमानत: उस काल से होने छगा 
जब यहां पर स्वामी रामानंद के 'रामावत संप्रदाय की स्थापना हो गई 
पंद्रहवीं शताब्दी से आरंभ कर पाइचात्य यात्रियों तथा मिशनरियों की 
भारत-संबंधी रचनाओं में कम से कम रामकथा के विपय में बहुत कुछ 
सामग्री मिलती हु जो फ्रेंच, डच, स्पेनिश, पोर्चुगीज़ तथा अंग्रेज़ी भाषाओं 
में छिखी गईं हैं और जो कुछ महत्वपूर्ण भी है ।* 
इसके सिवाय हमें इस वात के भी प्रमाण कम नहीं मिलते कि एशिया 
माइनर में ईसा के पहले से ही भारतीय धर्मों एवं दर्शनों का प्रचार होने 
लगा था और सीरिया-निवासी लेखक जैनव से पता चलता है कि अमेंनिया 
दंश में कृष्णेपासना कम से कम ईसा के पहले दूसरी और तीसरी शता- 
व्दियों से ही प्रचलित थी तथा वान भील के किनारे मंदिरों में कृष्ण की 
बड़ी-बड़ी मूतियां भी स्थापित थीं।' इन मंदिरों को पीछे ईसाइयों ने ही 





'बुल्के : 'रामकथथा', पु० २४६-२४९ 
'शिक्षिरकुमार मित्र : दि विज्ञन अबू इंडिया), पु० १७४ 
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चले थे और शासनकार्य तक पर उनका पूर्ण प्रभाव था। शवधर्म एवं बोद- 
धर्म का वहां विशेष प्रचार था। कितु वेप्णवर्धर्म को बहां के कुछ शासकों 
ने यहां तक महत्त्व दिया था कि वे अपने को विप्णु का अवतार तक मानते 
थे।' बंपा राज्य के सातवीं शताब्दी के शिलालेसों से पता चलता है कि 
वहां पर वाल्मीकि-रामायण' का बहुत प्रचार रहा होगा। राजा प्रकाशवर्म 
(सन्‌ ६५३-७८ ई०) के समय के एक वाल्मीकि-मंदिर में महाकवि 
वाल्मीकि की एक मूर्ति मिली है और उत्म मंदिर के एक शिछालेख, से पता 
चलता है कि वे विप्णु के एक अवतार को भांति वहां पर पूजे जाते थे ।* 
कंबोदिया प्रांत की व्मेर भाषा में वहां पर एक “रामायण' की रचना भी 
हुई थी जिसका नाम रेआम-केर' वा “रामकीत्ति' है और जिसकी कथा 
वाल्मीकि-रामायण' से मिलती जुलती है। इस रेआम केर' के आदशों पर 
ही निर्भर एक अन्य रामायण की रचना स्याम देश में हुई थी जिसका नाम 
राम कियेत' हैं) स्याम देश के उत्तरपूर्वीय प्रांतों में बोली जानेवाली 
' लाओ भाषा में भी इसी प्रकार एक रामायण 'रामजातक' के नाम से प्रसिद्ध 
हैं। उसकी रचना वोद्ध-जातकों के आदर्शों पर की गई जान पड़ती है 
और जो वहां पर विश्येप छोकप्रिय भी है। ब्रह्मदेश के एक राजा द्वारा 
स्याम देश पर सन्‌ १७६७ ई० में चढ़ाई करने पर उसमें बहुत से छोग बंदी 
बनकर आए थे जिनमें से कुछ राम-नाटक भी करते थे। उनके द्वारा 
ब्रह्मदेश में राम की कथा का इतना प्रचार हुआ कि उसके आधार पर 
वहां के सबसे महत्त्वपूर्ण काव्य 'रामयागन” की रचना हो गई तथा उस देद 
की भाषा में यामप्ले' कहे जाने वाले राम-वाटकों का भो प्रचार हो गया। 
इन अभिनयों की विशेषता बहुमूल्य चेहरों में पाई जाती है।* 

वेष्णव्भ का प्रचार इंदोनेसिया में भी कम नहीं हुआ और जावा 
द्वीप में तो इसका प्रभाव विशेष-रूप में पड़ा हुआ जान पड़ता है, वह के 
काव्य, नाटक, संगीत एवं नृत्यकला तक पर यहां के 'महाभारत' एवं 





मित्र : वि० इं०, पृ० १९५ बुल्के : रामकर्था, पू० २४० 
"वही, प्‌ ० २४१-५ 
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पर भी पूर्व एवं उत्तर के देशों में, वोद्धर्म का प्रभाव पड़े बिना नहीं रह. 
सका और यह परिणाम उन-उन देशों में प्रचलित धर्मों का ही था। इसके 

सिवाय इस संबंध में एक यह वात भो उल्लेखनीय है कि पश्चिम के देशों 

में जहां हृप्णकथा एवं कृष्णभक्ति का स्वागत उनकी घामिक तथा दार्शनिक 

विशेषताओं के कारण हुआ वहां रामकथा एवं रामोपासना को उत्तर तथा 

पूर्व के देशों वाले लोगों ने उनकी सांस्कृतिक तथा कलात्मक बातों के कारण 

अधिक अपनाया। 


१२, उपसंहार 


बैष्णवधर्म वीजरूप में कतिपय साधारण वैदिक भावनाओं को ही 
लेकर चला था। फिर भक्ति संबंधी एवं उपास्यदेव विपयक घारणाओं 
के क्रमिक विकास के साथ-साथ उसमें क्रमद: भिन्न-भिन्न बातों का समावेश 





के रूपों में ढलता हुआ एक सुव्यवस्थित वेष्णव-रूप में परिणत हो गया। 
वेंदिक काल में भक्ति केवल श्रद्धा के रूप में थी और उस श्रद्धा भाव के ही 
कारण उस समय के आये किसी देव के प्रति आक्ृष्ट होते थे। वे इसी कारण, 
उसकी स्तुति करते थे', वंदना करते थे' और कभी-कभी उसके ध्यान 
में लीन भी हुआ करते थे।' स्नेहमयी कोमल मनोवृत्तियों के भी उल्लेख 
बेदों में यत्र-तत्र मिलते हैं और पिता जिस प्रकार पुत्र के प्रति स्नेह प्रदर्शित 
करता है उसी प्रकार अपनी ओर दृष्टिपात करने की प्रार्थना करते हुए 
आर्यो के उद्गारो तथा, उसी प्रकार, किसी देव को सखा के रूप में संबोधित 
करन" अथवा उसे प्रीतिपात्न मित्र बनाने की इच्छा प्रकट करने के उदाहरण 
वेदों के अनेक स्थलों पर पाए जाते हैं। “ऋग्वेद! के एक ऋषि का तो यहां 
तक कहना है कि “हे इंद्र, जिस प्रकार चाहनेवाले पति को उसे चाहने 


'स्तवास त्वा स्वाध्यः, । ऋग्वेद, ११६९ 
'तत्त्वा याप्ति ब्रह्मणा वन्दमानः । वही, १३२४११ 
*भर्गों देवस्थ धीमहि । ग्रायत्री-मंत्र । 

“सनः पितेव सूमवे। ऋग्वेद, ३॥५३॥२ 

"से वज्चिन्‌ सखिनाम्‌ । वही, १३०११ 
“अस्प प्रियासः सख्ये स्थास । वही, ४॥१॥७ 


अ्ब्क १ शत नल 


बाली पत्नी स्पर्श करती हैँ उसी प्रकार मेरी वृत्तियां भी तुम्हें स्पर्श करें” 
सिससे सिद्ध हैं कि उस काल में प्रेमलक्षणा भवित भी वीजरूप में विद्यमात 
थो। इसके सिवाय उपनिपत्काल में हम देखते हूँ कि आत्मा को पुत्र से, 
वित्त से तथा अन्य वस्तुओं से भी प्रियतर कहा गया है और कहीं-फहीं 
यहां तक बतलावा गया है कि उस (आत्मा) को प्राप्ति प्रवचन, मेधा वा 
विद्या-ज्ञान से नहीं होती; जिसे वह पसंद करता हूँ उसे ही अपने को प्रत्यक्ष 
करता है और उसकी प्राप्ति के आनंद का दुष्टांत देते हुए उसकी तुझना 
प्रियतमा द्वारा आलिगित पुरुष के सुख के साथ की गई है । इसो प्रकार 
“उपासना' इब्द का प्रयोग भी उपनिपदों के अंतर्गत किसी न किसी रूप 
में होता आया है" और श्वेताश्वतरोपनिपद्‌* में “भक्ति' शब्द तक का 
व्यवहार किसी का आश्रय ग्रहण करना वा किसी को चाहना के अथ॑ में 
किया गया मिलता हैं 

परंतु इस प्रकार की भावनाएं उन दिनों के साहित्य में इतस्तत:विखरी 
हुईं ही मिला करती थीं । उनमें कोई पारस्परिक संबंध न था और न वे 
किसी एक मूल धारणा की ओर संकेत करती हुईं उसका अंग बनती प्रतीत 
होती थीं। वेष्णवधर्म के क्रमिक विकास का अवसर पाकर वे सभी मानी 
एकत्र हो गईं । उनके सम्मिक्रण से भक्ति का एक संदिलप्ट रूप खड़ा हो 
गया । इस भवितिभाव के निर्माण में सात्त्वतों के वासुदेव के प्रति प्रदर्शित 
एकांतिक अनुराग द्वारा बड़ी सहायता मिझी | उन भक्तों का सर्वोच्च आदर्श 





'पतोंव पत्नी रूशतीरुशन्तं स्पृशान्ति त्था शवसावन्‌ मनीषा:। श५७११ 

'तदेत्रेयः पुत्रात्मेयों विज्ञात्मेयोषन्यस्मात्सवस्थादन्तरतर॑ यदयमात्मा । 
वृहदारप्पक, १४४८ 

नायसात्मा प्रदचनेन लस्यः न मेबया न बहुघा श्रुतेत । यमेयेप बणुते 
तेत्र लभ्यस्तस्मेष आत्मा विवृषुते तनूं स्वाम्‌ । कठोपनिषद्‌ । 

'चुहुवारण्पक, ८४३॥२१ 

“मनो ब्रह्मेति उपासीत आदित्यों ब्रह्म॑ति, वही । 

'यस्यदेबे पराभक्ति : यथा देवे तया गुरो। इवेतद्बंतर उपनिषद्‌ । 


न १ द 2 कट 


अपने उपास्य को अपना सर्वस्व मानते हुए उसके प्रति अपने को सर्वंतोभावेन 
अपित करने का था और ऐसी दशा में उन्हें इस प्रकार की उन सारी 
वृत्तियों को उन्मुकत और प्रौढ़ बना देना पड़ा जो मानव-हृदय में स्वभावत: 
पाई जाती हैं। वैष्णवधर्म का समनन्‍्वयात्मक रूप निश्चित हो जाने पर 
जब उसके भीतर संप्रदायों का निर्माण होने लगा तव उक्त सारी भावनाएं 
फिर क्रमश: एक-एक कर निखरने लगीं और उनका रूप अनुदिन' उज्वलूतर 
एवं स्पष्टतर होता गया । उदाहरण के लिए भक्ति के ध्यानपरक अंग का 
स्फूट रूप उसके श्रीसंप्रदाय हारा प्रकट किया गया ॥ प्रेमलक्षणा भक्ति की 
विविध वृत्तियों का विकास सनक संप्रदाय, पुष्टिमार्ग एवं गौड़ीय-संप्रदाय 
द्वारा संपन्न किया गया । दास्यभाव मध्वसंप्रदाय तथा रामावत-संप्रुदाय 
के साधनों की सहायता पाकर अपनी पूर्णता को पहुँच गया। प्रेमलक्षणा 
भक्ति के भीतर सख्य, वात्सल्य तथा उस श्रैगारिक माधुयेभाव का भी 
समावेश था जो सर्वसाधारण के विचारानुसार उपासना के अनुकूल न था। 
भक्तिभाव के उपयुक्त निर्माण एवं विकास के समानांतर ही भक्तों 
के उपास्यदेव का स्वरूप भी निर्मित होता गया। वेदों के प्रारंभिक वहुदेव- 
बाद के एकदेववाद का रूप ग्रहण करते ही उसके ग्रुण-समूह एवं शक्ति 
में एक महान्‌ परिवर्तत आगया। जो देवता पहले उपासकों के हृदयों 
में भय तथा आशंका का संचार किया करते थे उनकी भयानकता क्रमशः 
कम होती जान पड़ी और जैसे -जेसे उसे एक के भक्तों ने अपनी कोमल 
वृत्तियों का लक्ष्य बताया वैसे-बैसे वह शीलवान्‌ एवं आकर्षक होता गया। 
प्रकृति के गर्भ से निकल कर वा आकाश के सुदूर उच्चस्थान से उतर कर 
वह एक स्वामी के सिंहासन पर विराजमान हुआ। पिता-माता के रूप में 
आत्मीय बना,सखारूप में एक समान स्थिति तक पहुंचा और प्रियतम के 
रूप में उस दशा तक आगया जबकि उपास्य एवं उपासक के वीच का सारा 
भेदभाव मिट गया और दोनों एक ही वस्तु के अंग से प्रतीत होने छगे। 
भक्‍त अपने भगवान्‌ को सर्वेगुणसंपन्न मानकर उसके ऐश्वर्य पर रीझ जाता। 
कभी उसके व्यूहों की कल्पना करता, कभी उसे विविध रूपों में अवतारित 
करता, कभी उसके निवासस्थपन का चित्र खींचता और कभी उसे सपत्नीक 
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और सपापंद रूप में अपने समक्ष स्थापित कर उसके गुणयान एवं कीर्तेन 
में विभोर हो जाता। कभी-कभो तो इसने उसे निर्षुण एवं निराकार तक 
मानकर समझने और अपनाने की चेप्टा की । 

वैष्णवधर्म इस प्रकार की चेंप्टाओं में छगा हुआ धीरे-धीरे भारत 
के लगभग प्रत्येक प्रांत तक पहुँच गया । ब्रजमंडर एवं गुजरात के अंचलों से 
आरंभ होकर वह सुदूर दक्षिण तक बढ़ गया और वहां से फिर पूर्व, 
उत्तर और पूर्वोत्तर की ओर व्याप्त हो गया। सांप्रदायिक संगठन की 
प्रवृत्ति जागृत हो जाने पर उसने देश के लगभग प्रत्येक भाग को अपने 
प्रचारकार्य का क्षेत्र चनाया । श्रोसंप्रदाय ने प्रधानतः तामिल प्रांत को 
केंद्र बनाया, वलल्‍्लभ के पुप्टिमार्ग ने गुजरात एवं काठियावाड़ को चुना, 
मध्व के कार्यक्षेत्र का स्थान कर्णाठक ने लिया, चैतन्यदेव ने बंगाल, श्रजमंडल 
एवं उत्कल में प्रचार किया, तथा महानुभाव, वारकरी, रामावत, पुरुपिया, 
उद्धवि जैसे संप्रदायों ने क्रमशः वरार, महाराष्ट्र, उत्तरप्रदेश, असम और 
सीराप्ट्र के पदेशों को अपनाया। फिर भी भारत के भिन्न-भिन्न प्रांतों में 
अनेक तीर्थस्थानों के होने के कारण एक संप्रदाय के अनुयायियों का दूसरे 
संप्रदाय की क्षेत्रों में भी आना-जाना निरंतर होता रहा, जिस कारण एक 
की विचारधारा का प्रभाव दूसरों पर भी पड़ता गया । उनकी पारस्परिक 
होड़ का परिणाम कभी असहय कट॒ता की सीमा तक नहीं पहुँच पाया। 
वीद्वों और विशेषकर जनों एवं शवों के विरुद्ध उनके किए गए प्रचारों का 
कुछ न कुछ पता अवश्य चलता है, कितु उनके पारस्परिक वेमनस्थ के 
उदाहरण कम मिलते हें ।उद्धवि-संप्रदाय के विपय में प्रसिद्ध है कि उसने 
वल्लभ के अनुयायियों की ऐंड्वर्यप्रियता के विरुद्ध अंदोलन खड़ा किया था। 
कितु वास्तव में, वह पहले-पहल, सुधार की दृष्टि से हुआ था और अंत में, 
सुधारक स्वयं प्रचलित दोषों के शिकार वन गए। वेष्णवधर्म का प्रचार 
किसी न किसी प्रकार देश के बाह्वर विदेशों तक में हो चला और क्रमशः 
उसका महत्त्व भी बढ़ गया। 

वेष्णवधधर्म का बहुत-कुछ प्रचार उसकी साहित्य एवं कला-संबंधी 
कृतियों के कारण भी हुआ। इसके प्रारंभिक काल का साहित्य शुद्ध घामिक 
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था और वह संस्कृत भाषा में, विशेषकर पद्यों में, लिखा गया था । किंतु पीछे 
इसके लिए संस्कृत के अतिरिक्त तमिल, कन्नड, मराठी, गृजराती, हिंदी, 
बंगला, असमिया, उड़िया जैसी प्रांतीय भापाओं का भी प्रयोग होने रूगा। 
इधर के साहित्य का रूप केवल धामिक ही न रहकर दार्शनिक एवं साहि- 
त्यिक तक हो गया और पद्म के साथ गद्य भी लिखा जाने लगा। धार्मिक 
और दाशंनिक ग्रंथों सें “श्रीमइभगवद्गीता' सदृश संवादमयी रचनाओं के 
अतिरिक्त भक्तिसूत्रों, भाष्यों, पुराणों एवं संहिताओं की रचना हुईं, जहां 
साहित्यिक ग्रंथों में महाकाव्य, नाटक, चंपू एवं स्तुति और ग़ीतादि रचे गए। 
इनमें किया गया विपय-प्रतिपादन भिन्न-भिन्न प्रकार की शैलियों द्वारा 
हुआ है और उन सभी प्रकार की रचनाओं की संख्या अच्छी कही जा 
सकती है। महाकाव्यों एवं पुराणों द्वारा वर्ण्ष विषय को रोचक वनाते समय 
कथा-साहित्य का सहारा लिया गया हैँ और उनमें अलौकिक एवं चमत्कार- 
पूर्ण बातों का समावेश करके उन्हें मनोरंजक रूप देने की भी चेष्टा की गई 
है। नाटकों एवं चंपुओं में यही वातें घटनाक्रम की भिन्न-भिन्न विन्यास- 
पद्धतियों के कारण और भी प्रभाव डालती हैं । कथाभाग में स्थानभेद के 
कारण बहुधा बाह्य बातों का भी समावेश होता गया हैँ और यह बात 
अधिकवर विदेशों की रचनाओं में पाई जाती हैं। विदेशों की भाषाओं में 
लिखी गई शुद्ध धामिक वा दाशेनिक रचनाओं का अभाव-सा हे क्‍योंकि 
जिउनी भी मिलती हैं वे अनुवाद हैं। वेष्णवधर्म के प्रचार में वाहरी क्षेत्रों 
के भीतर महाभारत, रामायण एवं 'श्रीमद्भगवद्गीता' ने बहुत बड़ा 
काम किया है। अन्य ऐसी रचनाओं में प्रमुख स्थान 'प्रवंधम्‌', 'पदावली', 
“अभंग' तथा 'रामचरितमानस' को दिया जा सकता हैं। 

कलात्मक वस्तुओं की चर्चा करते समय हमारा ध्यान, सर्वप्रथम, 
उन मंदिरों की ओर जाता है जो स्थापत्यकला के अनमोल रत्न हैं और जो 
दक्षिणी भारत के तीथेस्थानों में वड़ी अच्छी संख्या में पाए जाते हैँ। इन 
मंदिरों की विशालता इनकी प्राचीन द्राविड रचना-शैली तथा इनके काल- 
चक्र एवं विधर्मी आक्रामकों के प्रहारों से आजतक सुरक्षित रूप इनके प्रति 
यात्रियों की विशेष श्रद्धा उत्पन्न करते हैँं। इन्हीं विशेषताओं के कारण 
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इनकी गणना यहां की बहुमूल्य निधियों में हुआ करती है। उत्तरी मारत के 
ऐसे मंदिरों में गुजरात, त्रजमंडछ, उत्कल तथा काठियाबाड़ के कुछ मंदिरों 
का नाम लिया जाता हुँ जो अपनी-अपनी विशेषताएं रखते हैँ, कितु जिनमें 
उबत दक्षिणी मंदिरों को भांति भाव जागृत करने की शक्ति नहीं हैँ। 
मूतिकला के विचार से भी दक्षिण-भारत की देवमूत्तियां उत्तरी भारत की 
मूर्तियों से किसी प्रकार घट कर नहीं है। विष्णु भगवान्‌ एवं श्रीकृष्ण की वे 
मृत्तियां जो काले पत्थरों की बनी हैं विशप आकपपक उतरा हैँ। उत्तरी भारत 
के कई स्थानों (जैसे गोरखपुर तथा बलिया जिले) में कुछ इस प्रकार की 
मूतियां अभी मिलो हैं जो निस्संदेह अपूर्व हें। चित्रकला के ऐसे उदाहुरणों में 
राजस्थान शैट्री के कुछ सदर चित्र उपलब्ध हैँ जो राधाकृष्ण की युगरू-मूर्ति 
दर्गाते हैं। इस कछा की अधिकांश वस्तुएं कृप्णावतार से ही संबंध रखती 
हैं, जहां मूतिकला के उदाहरणों में प्रायः सभी अवतार आ जाते हैँ। मत्स्य, 
वाराह्‌ एवं नूसिहादि की मूर्तियों के अवशेप भी गुजरात, काठियाबाड़ 
एवं दक्षिण में ही अधिक हैं। ! 

वैप्णवर्र्म के महत्व का मूल्यांकन, इस प्रकार, प्रायः सभी बातों को 
ध्यात में रखकर किया जा सकता है। दर्शन के महान्‌ पंडितों ने इसके लिए 
भाष्यों की रचना की है और मौलिक ग्रंथ लिखे हैँ। उनकी सिद्धांत-निरूपण 
शैली, तकं-पटुता तथा विवेचन की पांडित्यपूर्ण प्रणाढ्ली उनकी अपूर्व योग्यता 
को प्रकट करती हूँ। कई भाषाओं के कवियों ने इसके काव्य-भांडार को 
अपनी अमूल्य रचनाओं द्वारा भरने के प्रयत्त किए हैं। इनमें संस्कृत के 
व्यास और वाल्मीकि से लेकर इधर के भवभूति, माघ एवं जयदेव के 
नाम लिए जा सकते हैं। प्रांतीय भाषाओं में भी ऐसे अनेक ग्रंथरत्त हैं, 
जिनके रवयिता महाकवि की श्रेणी में रक्खे जाने योग्य है और जिनके कारण 
बेप्णयकाब्य उच्चकोटि का माना जाता हैँ। इसी प्रकार वेष्णवरधर्म के 
मंदिर उसकी मूर्तियां तथा चित्र भी किसी अन्य धर्म की ऐसी क्ृतियों से 
कम महत्त्व के नहीं है और इन सबके कारण यह धर्म बहुत ऊंचा स्थान 
अहण करने योग्य है। परंतु इन सबसे अधिक उल्लेखनीय वात इसकी उस 
सांस्कृतिक देन में पाई जाती है जो मानव-जीवन के स्तर को सचमुच 
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ऊँचा कर सकती है और जिसके आदर्श का समुचित पालन इस पृथ्वी पर 
स्वर्ग की स्थापता कर सकता है। इस धर्म की देन का वास्तविक- रूप इसके 
अनुयायियों की उस मनोवृत्ति में ढंंढ़ी जा सकती हैं जिसके अनुसार किसी 
भी प्राणी को शारीरिक वा मानसिक हानि का पहुँचाना सबंथा त्याज्य हैं। 
सच्चा वैष्णव सदा अहिसक हुआ करता है, जिसका परम कर्तव्य हैँ कि वह 
मनसा, वाचा वा कर्मणा किसी दूसरे का अपकार न कर। इस असिहावृत्ति 
के ही कारण वह यावत्माणियों को अपना आत्मीय समभता है, उनमें सर्वत्र 
एकमात्र भगवान्‌ का प्रतिबिव देखता हुआ उनके प्रति प्रेममाव रखता तथा 
उनके लिए अपना सब कुछ अपित कर देने की चेष्टा किया करता हैं। इस 
त्यागवृत्ति के कारण उसमें किसी के प्रति द्वेषघभाव नहीं आता और अपने 
किए कार्य तक को भगवदर्थ मानव लेने के कारण उसे किसी प्रकार की चिता 
नहीं सताती और वह सदा भगर्वाच्चतन में ही मग्न रहा करता हैँ । इस 
प्रकार के सच्चे वेष्णवों की संख्या में वृद्धि होने पर सारे समाज का 
कल्याण अवद्यंभावी हैं। 

इस प्रकार की देव का आदर्श केवल वेष्णवधर्म की ही विशेषता वही 
और उक्त कथन पर आपत्ति भी की जा सकती है । जेनधर्म, बौद्धधर्म एवं 
ईसाईधर्म ने भी लगभग ठीक इसी प्रकार का आदर्श अपने लिए चुना है। 
जैनधर्म एवं बौद्धवर्म श्रमण संस्कृति के प्रचारक हें जिसके अनुसार त्याग, 
तपस्या और अहिंसा को बड़ा महत्त्व दिया गया है। वह संस्कृति संसार 
को कोई उच्चस्थान प्रदान करती हुई नहीं प्रतीत होती और उससे सदा 
छुटकारा पाना चाहती हूं । उसकी यही मनोवृत्ति उकत' धर्मो के अनयायियों 
में दया और कारुण्य के भाव जागृत करती है और प्राणियों का उनकी 
दयनीय दशा से उद्धार करने के लिए उन्हें कटिवद्ध होने का उपदेश देती 
रहती है। जेन तीर्थंकर और बौद्ध वोधिसत्त्व उन्हे उनकी दशा से परिचित 
कराते हैँ और उन्हें उसे सुधारने के लिए सचेत भी करते है। परंतु वृष्णव- 
धर्म वेदिक संस्कृति का समर्थक हैं और वह अपने अहिंसाभाव का प्रयोग 
करने के लिए इस संसार को अत्यंत आवश्यक क्षेत्र मानता है। उसका 
अनुयायी प्राणिवर्ग को केवल दया एवं करुणा का ही पात्र नहीं समझता, 
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अपितु उसे अपने प्रेम का भी आधार स्वीकार करता आ जान पड़ता है और 
उसे परामर्श देता हैँ कि तुम झाइवत आनंद प्राप्त करने के लिए नगवान्‌ 
की शरण में चलो। वेष्णवर्धर्मानुयायी को इसमें पूर्ण विश्वास हूँ कि बिना 
भगवत्कृपा के किसी का उद्धारकार्य पूर्ण नहीं हो सकता। इन तीनों धर्मों 
ने वेदों के प्रचलित कर्मकांड का विरोध किया था और इन तीनों ने ही 
अहिंसा की मनोवृत्ति को महत्त्व दिया था, कितु ईश्वरवादी एवं प्रवृत्तिमार्गी 
वैप्णवरधर्म ने जहां केवछ सुधार करना चाहा वहां निरीश्वरवादी और 
निवृत्तिमार्गी अन्य दो घर्मो ने उसमें आमूल परिवत्तंन छाने का आंदोलन 
खड़ा कर दिया। वास्तव में ये तीनों धर्म परस्पर प्रभावित है ।' ईसाईवर्म 
बैष्णवरधधर्म की ही भाँति ईश्वरवादी था और वह प्रेममाव एवं भ्रातृभाव को 
भी उसी भाँति महत्त्व देता था। कितु भगवान्‌ को क॒दाचित्‌ कहीं दूर 
समभकर उसने उसके स्थानापन्न को ही अपना उद्धारक माना।जिस 
कारण एक माध्यम की भी सृष्टि हो गई । वौद्धधर्म के महायान' संग्रदाव तथा 
ईसाईघर्म के रोमन कैयालिक चर्च ने वेष्णवर्म के भक्तिभाव को अपनातें 
समय अपने-अपने धर्मोपदेशकों को ईदवरत्त्व प्रदान कर दिया जिससे उनमें 
अलौकिकता का आरोप हो गया। 

ईसाईधघर्म शामी संस्कृति के क्षेत्र में उदय लेकर चतुदिक फंला था 
और उसकी विशेषताओं से भी प्रभावित रहा। उस संस्कृति के रंग में उस से 
भी अधिक रेंगा हुआ इस्लामवर्म था जो उसके कुछ काल अनंतर प्रचलित 
हुआ था। इस्लामधर्म ने ईश्वर का अस्तित्व स्पष्ट शब्दों में स्वीकार किया 
और शुद्ध वामिक से अधिक सामाजिक पक्ष पर ध्यान दिया। इस कारण 
भक्तिभाव तथा अहिसा के उस रूप का वहां प्रायः अभाव-सा दीख पड़ा जो 
वैष्णवधर्म का वास्तविक परिचायक था। इस कमी को दूर करने का प्रयत्न 
पीछे उसके एक संप्रदाय ने किया जो सूफ़ो संप्रदाय के नाम से प्रसिद्ध है। 
इसने भी भगवान्‌ को रूगभग वैसा ही आत्मीय माना जैसा वैष्णवधधर्म ने 
इसके बहुत पहले स्वीकार कर लिया था और उस उपास्य के प्रति इसने 
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अपने ग्रेममाव का प्रदर्शन भी उससे कम नहीं किया। फिर भी इसके प्रेममाव 
में हमें वैष्णभक्ति की वह विविधता नहीं लक्षित होती जो क्रमशः 
शांत, दास्य, सख्य, वात्सल्य एवं माधुर्य रसों के रूप में वहां पर पृथकू-पुृथक्‌ 
वर्तमान है। सूफ़ियों ने खुदा के प्रति इश्क़ का भाव दशशाते समय उसे मानो 
एक ही रूप में देखना चाहा जो दांपत्यभाव के आधार पर निर्मित किया 
गया था और यहां पर भी उसने वैष्णवधर्म का अनुसरण ठीक उसी प्रकार 
से नहीं किया । वैष्णवधर्म ने उपास्यदेव को जहां, इस संबंध में, पति के 
रूप में, उसकी पत्नी बनकर स्वीकार किया वहां सूफ़ी संप्रदाय ने उसे 
अपनी प्रिययमा अथवा अधिक से अधिक उस सौंदय॑पूर्ण युवक के 
रूप में अपनाया जो किसी को स्वभावतः आकृष्ट कर सकता हैँ । 
भक्ति के विचार से वैष्णवधर्म शवधर्म के भी समान कहा जा सकता 
है जो संभवतः इससे प्राचीनतर है कितु जिसमें इस भाव का समावेश उसके 
उदय के कदाचित्‌ कुछ पीछे ही हुआ होगा। शैवधर्म की भवित्त की विशेषता 
उसके ध्यानपरक होने में ही जान पड़ती है और इसी कारण उसमें योग की 
ओर अधिक आकृष्ठ होने के उदाहरण पाए जाते हैं। यह प्रवृत्ति उसके 
आदिकाल से ही आती हुई दीख पड़ती है और प्रेमलक्षणा भक्ति का उसमें 
प्राय: अभाव-सा है । इसका एक प्रधाव कारण यह हो सकता है कि शैवों ने भी 
अपने उपास्य को कभी भिन्न-भिन्न रूपों में अपनाना नहीं चाहा। शिव उन्हें 
अपने उस सर्वेशक्तिमान्‌ स्वामी के रूप में दिखलाई देते हें जिसके हाथ में 
वे सर्वथा आधीन हैं। अतएव, उनके यहां केवल शांत एवं दास्य भावों का 
ही समावेश संभव है। सख्य, वात्सल्य एवं माधुय्य भावों के लिए उपयुक्त 
स्थान नहीं है। वैष्णवधर्म ने शवधर्म की योगसाधना को अपने यहां स्थान 
दिया है, कितु केवल गौण-रूप से ही ऐसा किया हैं। 
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परिशिष्ट 
वेष्णवतंत्र 


वैष्णवरधर्म के तांत्रिक साहित्य का विपय स्वूछतः दो भागों में विभाजित 
किया जा सकता है जिनमें से एक का संबंध उसके सृष्टि-विपयक सिद्धांतों से 
और दूसरे का उसके साधन-मार्ग से हूँ । 'नारदपांचरात्र" के अनुसार 
ररात्र' शब्द से अभिप्राय ज्ञान-वचन' से हे जिसके अंतर्गत परमतत्त्व, मुक्ति 
भक्ति, योग तथा विपय अर्थात्‌ संसार नामक विपयों का निरूपण माता 
जाता है और लगभग इसी मत को 'अहिर्व ध्व्यसं हिता' में भी स्वीकार किया 
गया है ।' वेप्णवतंत्र के तत्त्वज्ञान में ब्रह्म, जीव एवं जगत्‌ तत्त्व के रहस्यों 
का उद्घाटन उतना प्रमुख स्थान नहीं पाता जितने की आवश्यकता इसमें 
सृष्टितत्व के निरूपण के लिए पड़ती है। इसी प्रकार इसके साथनमार्ग में 
भी योग से कहीं अधिक प्रधानता क्रिया” तथा चर्या' को दी जाती हूँ। 
क्रिया! से यहां तात्पर्य देवालयों के निर्माण, मूर्तियों की स्थापना तथा उनके 
आकार>-प्रकारादि के विस्तृत वर्णन से लिया जाता हे और “चर्या' का अर्थ 
विविध आह्िक क्रियाओं, प्रतिमा-पूजनों एवं यंत्र-मंत्रों के विधान तथा 
वर्णाश्षम धर्म के परिपालन और विशेष पर्वों, उत्सवों आदि के अवसरों के 
लिए निश्चित पूजन-पद्धति का छूगाया जाता है। वास्तव में वेष्णवर्तंत्र का 
अधिकांश इस “चर्या' के ही विवरणों से भरपूर मिलता है और उसके अनंत्तर 
क्रमशः क्रिया', ज्ञान एवं योग' की चर्चा रहती है। वेष्णवर्धर्म के 'वेखानस 





*राज्॑च ज्ञानवचन ज्ञानं पंचविर्ध स्मृतम्‌ । नारदपांचरात्र, शडडाप 
'अहिर्वृ््यसंहिता, ११६४ 
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आगम' संबंधी साहित्य में तो उक्त क्रिया एवं चर्या के सामने तत्त्व- 
ज्ञान' को प्रायः कुछ भी महत्त्व नहीं मिला हैँ। 

बैष्णवतंत्र के व्यापक सिद्धांतों का सारांश इस प्रकार दिया जा सकता 
हैं:-परन्नह्म वा पुरुष अनादि, अनंत्त, अद्वितीय, दुःख-रहित और सुखा- 
नुभवरूप है और सर्वत्न निवास करता हुआ भी नित्य, निरवद्य तथा निविकार 
है। वह उस महासागर के समान है जो निस्तरंग और प्रशांत रहा करता है 
तथा वह देश, काल एवं आकारादि से अनवच्छिन्न है। उस तत्त्व को ही 

पाड़गण्योपेत होने के कारण, भगवान्‌”, अशेष भूतवासी होने से वासुदेव 

तथा सभी आत्माओं में श्रेष्ठ होने से परमात्मा” की संज्ञा दी जाती है। वह 
निर्ुण और सगृण दोनों ही कहा जा सकता है। निर्युण' उसे इसलिए कहते 
है कि उसमें अग्राकृत गुणों का सवंथा अभाव है और वह सगृण' इसलिए 
कहा जा सकता है कि वह उन छ: गुणों से युक्‍त है जिन्हें क्रमशः ज्ञान, ऐश्वर्य, 
शक्ति, बल, वीर्य एवं तेज कहा जाता है। ज्ञान का गुण उसे नित्य, स्वप्रकाश 
और सर्वज्ञ सिद्ध करता है, ऐश्वयं के कारण उसमें अव्यवहित कत्तृत्व है, 
शक्ति से वह अघटित घटना का विधायक हैं । बल के द्वारा उसमें श्रमाभाव 
तथा धारणा सामथ्ये है, वीर्य के कारण वह निविकार हैँ और तेज का गूण 
उसमें किसी अन्य की सहकारिता की अनपेक्षा का भाव ला देता है। ये 
छहो गुण वस्तुतः कल्पना-प्रसूत हैं और इनके अस्तित्व की घारणा जगत्‌ के 
व्यापारों के आधार पर की जाती है। 

उस अद्वितीय पुरुष वा विष्णु में, इसी प्रकार, एक ऐसे तत्त्व का अंत- 
निहित रहना भी समकका जाता हूँ जिसे लक्ष्मी कहते हैं, जिसका संबंध उसके 
साथ धर्म और धर्मी अथवा चाँदनी और चाँद की भाँति है और जिसकी 
दो शक्तियों के नाम क्रियाशक्ति' और भूतिशक्ति' है । वह भगवान 
की इच्छाशक्ति स्वरूपिणी हैं जिसका आविर्भाव होते ही उपर्युक्त छ 
गुणों का उन्मेप हो आता है और उस तरंगहीन प्रशांत महासागर में प्रथम 
बुदुवुदों की भाँति उदय लेकर वे शुद्धसृष्टि' का कारण वन जाते हैं । 
उनका उस समय दो-दो की जोड़ियों में व्यूहुन! अथवा पृथक्‍्करण हो जाता 
हैं और ऋरमशः ज्ञान एवं बल से संकर्पण, ऐश्वयं एवं वीय॑ से प्रचम्न तथा शक्ति 
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एवं तेज से अनिरुद्ध नामक तीन व्यूहों की रचना हो जाती है जो अपने सर्मवा- 
'त्मक और शिक्षणात्मक कार्यों में प्रवृत्त दो जाते हैँ।' संकपण में ही. स्व- 
प्रथम शुद्धेतर सृष्टि का भी आभास बीजहूप में मिल याता है, प्रयुम्व तक 
प्रकृति एवं पुरुष की ढैतता लक्षित होने छगती हैं ओर अनिर्द्ध तक आते- 
आते शरीर एवं आत्मा की अभिव्यक्ति स्पप्ट रूप ग्रहण फर लेती हूँ। इन 
छः गुणों के एकन्र सामान्य रूप का व्यूह वासुदेव के नाम से अभिद्वित फिया 
जाता है और ये चारो चतुर्व्यूह भी कहलाते है। इंकराचार्य ने जपने भाष्य' 
में बतलाया है कि पांचरात्रों के अनुसार वासुदेव से संकर्पण (जीव), उससे 
प्रयुम्न (मत) तथा उससे अनिरुद्ध (अहंकार) की उत्पत्ति होती है, कितु 
इस रूप में चतुव्यूह का मत सभो पांचरात्र ग्रंथों में दिखछाई नही पड़ता, 
कहीं-कहीं मिलता हैं।' 
इन चारों व्यूहों से ही शुद्धसृष्टि के अंतर्गत व्यूहांतर, विभव, अर्चावतार 
एवं अंतर्यामी अवतारों का भी आविर्भाव होता है। ये सभी परम व्योम 
अथवा वैकुंठ में निवास करते हैं जो भौतिक आकाद से नितांत भिन्न हूँ। 
वहां के भौतिक तत्त्वों तथा आत्माओं में शुद्धतर सूप्टि के समान अधिक 
अंतर नहीं, फिर भी उसके सभी पदार्थों को भगवान्‌ महाप्रछय के समय 
समेंट-सा लेते हूँ । 
शुद्धेतर-सुप्टि शुद्धसुप्टि के ही आधार पर आश्रित है क्योंकि इसके 
कूटस्थ पुरुष और मायाशक्ति की उत्पत्ति उसी के प्रयुम्न से होती हैं । कूटस्थ 
पुरुष आठ मनुओं अथवा चार मनुदंपतियों का समाहार है और मायाशकित 
के साथ क्रमशः-नियति' और काल' का संबंध रूगा हुआ हैँ। ये तीनों वे 
संकोच” वा संकोचन-शक्तियां” हैँ जो शैव-संप्रदाय के छः कंचुकों (माया, 
कला, विद्या, राग, नियति और काल) की भाँति व्यवधानं का काम किया 
करती हैं औरजितके रहस्य का समझ लेना भक्तों के लिए नितांत आवश्यक है । 
मनुओं का अवतार हो जाने के अनंतर 'काल' के पश्चात्‌ सतोगुण, रजोगुण 
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एवं तमोगृण भी आ जाते हैं। इस प्रकार इन तीनों के संयोग से 'मूलप्रकृति' 
का प्रादुर्भाव हो जाता है, जिसे सांख्य के अनुसार महत्‌” कहते हें कितु जो 
वास्तव में, 'प्राण'-स्वरूप है।' इस महत्‌ से अहंकार” का तत्त्व आता है, 
फिर दसों इंद्वियां उत्पन्न होती हैं और मनुओं को पंचभूत (आकाश, वायु, 
अग्नि, जल और पृथ्वी) की भी उपलब्धि हो जाती है । पांचरात्रों के इस 
विकास-क्रम में पुरुष एवं प्रकृति के अतिरिक्त काल” का भी हाथ रहता है । 
पंचतत्त्वों के आविर्भूत होने तक भी शुद्धेतर-सूष्टि का स्वरूप स्थूल नहीं 
होता। महापुरुष का अंत हो जाने पर जब नए दिन का आरंभ होने लूमता 
है तो महत्‌ से लेकर पंचभूतों तक के सभी तत्त्व पुरुष के प्रभाव से एकत्र 
होकर ब्रह्मांड के रूप में, भगवान्‌ (पद्मनाभविभव) की नाभि से निकले 
हुए कमलनाल के ऊपर निर्मित हो जाते हें। वही सृष्टिकर्ता ब्रह्मा हैँ। 
उसकी स्थूल सृष्टि में जीव भगवान्‌ की तिरोधान शक्ति द्वारा अपनी 
स्वाभाविक शक्तियों से रहित बनकर अवतीणर्ण होता हैं, जिस कारण उसे 
निरंतर भवचत्र में भ्रमण करना पड़ता है और उसीसे छुटकारा पाने के लिए 
उसे साधन-मार्ग की आवश्यकता है। 
वेष्णवतंत्रान्‌मोदित साधन-मार्गों में प्रधानता बहुधा क्रिया, चर्या' 

और कभी-कभी योग' की भी दी जाती है। परंतु वैष्णव साधकों के अनुसार 
इन तीनों के मूल में भक्ति का भाव काम करता हैँ। विना भक्त के वे तीनों 
ही निरथंक हैं। 'सात्त्वततंत्र' के अनुसार यह भक्ति एक होने पर भी, ज्ञान, 
क्रिया एवं लीला के भेदानुसार, तीन प्रकार की होती है और क्रमश: निर्गुण 
भक्ति, कर्मजा भक्ति तथा प्रेममयी भक्ति कहलाती है । परंतु 'अहिर्बृध्न्य- 
संहिता' के अनुसार भक्ति के वास्तविक रूप का नाम न्यास” है जिसे दूसरे 
शब्दों में शरणागति भी कहा जाता है। इसके छः प्रकार होते हे--.. 
(१) अनुकूल्यस्थ संकल्प: (इस बात का संकल्प कि में सदा भगवान के 

अनुकूछ आचरण करूँगा), (२( प्रातिकूल्यस्य वर्जनम्‌ (उनके प्रतिकूल 
'श्रेडर : इंट्रोडक्शन दु दि पांचराज्र', पु० ७३ सात्तवततंत्र, ४।१२१६ 
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आचरण का परित्याग), (३) रक्षिप्यतीति विश्वास: (इस वात़ मेंपूर्ल 
पिश्वास कि वे मेरी रक्षा सदेव किया करेंगे ), (४) गोप्तत्ववरणम्‌ (उन्दों 
अपने रक्षक के रूप में स्वीकार नो फर लेना) (५) जात्मनिश्नेष: 
(आत्मत्मपंण) और (६) कार्पण्य (देन्यभाव) | इस प्रकार फो मनोवृत्ति 
वन जाने पर ही उपर्युक्त साधन-मार्गों में सफता मिल सकती है ओर 
आवागमन से मुक्ति संभव हूँ। उस समय साधक भगवान्‌ के साथ उसी 
प्रकार तप हो जाता हूँ जैसे नदियां समुद्र में जाकार उससे द्विलमिल 
जाती हैं और जिस प्रकार अग्नि में डाले गए काठ के टुयाड़े दग्य होकर 
पृथक-पुथक्‌ दीख नहीं पड़ते। बेप्णवंत्र के इस मोदा का रुप अईत 
सिद्धांत के समान जान पड़ता है । कितु इसके मूल में उस मायाबाद 
का अभाव हूँ जो शांकराइतवाद की विशेषता है। 


साहित्य-निर्देश 


& ०. 


[सहायक-साहित्य का निर्देश विस्तार से पाद-टिप्पणियों में हुआ है। 
यहां केवल कुछ प्रमुख आधुनिक ग्रंथों के नाम दिए गए हैं। नामों के अंत 
में, कोष्ठकों में, संकेताक्षर दिए गए हैं, जो पुस्तक में प्रयुक्त हुए हैं।] 


गोस्वामी (बी० के०) : 'दि भक्ति कल्ट इन ऐंशेंट इंडिया! (कलकत्ता, 
१९२२) [भ० क०] * 

गौड़ (रामदास) : हिंदुत्व” (काशी, सं० १९९५) 

फ़र्कृहर (जे० एनू०) : एन आउठलाइन अब दि रेलिजस लिट्रेचर 
अबू इंडिया ।' 

बुल्के (फ़ादर कासिल) : “रासकथा' (इलाहाबाद, १९५०) 

भांडारकर (आर० जी०) : हक शबिज््म ऐंड साइनर 
रेलिजस सिस्टम्स' (पुना, १९२८) [बे० शै० 
ध मित्र (शिशिर कुमार) : दि विज्ञव अव्‌ इंडिया' (कलकत्ता, १९४९) 
ब० इ० 

सिश्र (शिवशंकर) : भारत का धामिक इतिहास! (कलकत्ता, 
सं० १९८०) [भा० धा० इ०] 

मुखर्जी (प्रभात) : 'मिडीवल बेष्णविज़्म इन ओड़ीसा! (कलकत्ता, 
१९४० ) [सि० चे्‌० ओ०] 

राजगोपालाचारियर (टी) : 'बवेष्णवाइट रिफ़ा्स्स अब इंडिया 
[ब० रि०] हे 

रामषचोबुरी (एच्‌० सो०) : 'अर्ली हिस्ट्री अबू दि बैब्णव सेक्ट! 
(कलकत्ता, १९२०) [ज० हि० बे०] 

शास्त्री (दुर्गाशंधशर केवलराम) : “वेष्णव्ध्मनों संक्षिप्व इतिहास' 
(बंबई, १९३९) [बे० सं० इ०] 
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